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DE AUCTORE EPISTOLAE AD EPHESIOS (1) 


Etsi plures antiqui scriptores et codices epistolam dictam ad Ephe- 
sios non habent ut revera ad ecclesiam Ephesinam missam (2), 
nullus tamen usque ad finem saeculi decimi octavi negavit Paulum 
eam scripsisse. Recentiores autem acatholici interpretes plures a saeculo 
praesertim decimo nono eam posteriorem Apostola judicant atque 
discipulo ejus solent tribuere: ita v.g. Evanson (1792), Usteri (1824), 
De Wette (1826), K. Schrader (1836), Baur ejusque schola, qui 
opinantur eam saeculo secundo esse compositam, E. Ewald, Renan, 
H.J. Holzmann, Bousset, von Soden, J. Weiss, J. Moffatt, M. Dibelius, 
M. Goguel. Alii, ut A. Jülicher-E. Fascher (3), authentiam paulinam 
Eph. incertam habent, non autem prorsus negant; quam alii tandem, 
cum omnibus catholicis, propugnant, ut sunt Reuss, Sabatier, 
Oltramare, B. Weiss, Zahn, Haupt, A. v. Harnack, O. Roller, P. 
Feine, Deissmann, Lightfoot, Westcott, Hort, W. Sanday, A. Headlam, 
T.K. Abbott, J. Armitage Robinson, etc. (4). 

Negatores authentiae, neglecta traditione, argumenta ad fulciendam 
suam opinionem ex vocabulario et stylo epistolae, ex doctrina ejus et 
tandem ex relatione ejus ad alia scripta Novi Testamenti, praesertim 
ad epistolam ad Colossenses, desumunt. 

Itaque prius traditionis testimonia, deinde rationes internas quibus 
authentia Eph. fulcitur, exponemus; tandem argumenta adversariorum 


breviter dijudicabimus. 


(1) Praeter opera citata in Coll. Gand., 1945, p. 3, H. Coppieters, Les récentes 
attagues contre l'authenticité de l'épître aux Ephésiens, Revue Biblique, 1912, p. 361- 
890; id., Revue Bibligue, 1911, p. 595-599. 

(2) Cfr. Coll. Gand., 1945, p. 3-6. 

(3) Einleitung in das N. T., Tübingen, 1981, p. 188 ss. 

(4) De historia opinionum cfr. J. Scrum, Der Epheserbrief des Apostels Paulus, 
Freiburg B., 1928, p. 1-15. 
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{. Traditionis testimonia. Existentiam Eph. testantur allusiones 


probabiles in S, Clementis Romani (circa 90) epistola ad Corinthios : 
I Clem. 46°, cfr. Eph. 445; I Clem. 467, cfr. Eph. 5°; I Clem. 323, 
cfr. Eph. 2°°; in epistolis S. Ignatii Martyris (inter 110-117): Jgn. 
Eph. 1! = Eph. 5*; Ign. Eph. 4%, cfr. Eph. 5°°; Ign. Eph. 9, cfr, 
Eph. 22022, Praeterea Ephesios (12?) vocat Ignatius: « coinitiatos cum 
Paulo, qui in omni epistola memor vestri est in Christo Jesu»; 
quae verba quidam interpretantur quasi designent nostram epistolam 
ad Ephesios; at locutio &v zdon êmovodj sine articulo, non determi- 
natam, sed unamquamque epistolam significat. Claram allusionem ad 
Eph. 2-2 continent verba S. Polycarpi (1%) scribentis : «scientes quod 
gratia estis salvati, non ex operibus, sed voluntate Dei per Jesum 
Christum» ; immo, in textu latine tantum servato (12), tamquam 


«scriptura» citatur locus Eph. 4°. Allusiones non minus clarae con- 


tinentur in scripto Pastoris Hermae: ita v.g. Mand. 34; 10245 © 


hortatur ne «contristetur spiritus sanctus» (Eph. 4%); Sim. 913->7 
alludit ad Eph. 42. 

Irenaeus (Adv. Haer. 1, 3, 4) et Hippolytus (Philos. VI, 34, 35 
etc.) testantur Gnosticos a medio saeculo secundo frequenter usos esse 
epistola ad Ephesios, et Marcion (circa 140), qui eam ad Laodicenos 
vocabat, haud dubio eam ut a S. Paulo conscriptam habebat (1). 

Minime ergo dubium est quin epistola ad Ephesios ante finem 
saeculi primi in ecclesia nota sit et in collectionem epistolarum 
S. Pauli recepta (2). 

Praeter Marcionem, fragmentum Muratorianum (circa 180) epistolam 
ad Ephesios inter epistolas Apostoli nominat; Irenaeus (Adv. Haer., 
V, 2, 3) Eph. 5,30 et in alijs locis verba ex Eph. citat uta S. Paulo 
conscripta; similiter Tertullianus (Adv. Marc. V, II, 17), Clemens 
Alexandrinus (Paed., 1, 5, 18), Origenes (De princ., III, 4)et postea 
Patres multi epistolam ad Ephesios Paulo tribuunt. 

Quae cum ita sint, recte arguit contra J. Moffatt Excellentissimus 


Coppieters (3): « M. Moffatt conclut de ces témoignages que la com- 


(1) Juxta Tertullianum (Adv. Marc., V, 18-17); cfr. Coll Gand., 1945, p. 4. 

(2) Hanc conclusionem quidam recentes negatores authentiae nobiscum admittunt, 
ut Goguel et Moffatt. 

(3) Revue Bibligue, 1911, p. 595 s. 
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_ position de la lettre aux Ephésiens ne peut être portée après 85. C'est 
fort bien. Mais M. Moffatt n'admettra pas qu'à cette époque la lettre 


+ 


_circulait sans nom d'auteur: il a beau lappeler une homélie, c'est une 
lettre; elle en porte tous les caractères littéraires, et partant, elle aura 
toujours porté un nom d'auteur, le nom de son auteur ou un pseu- 
donyme. Dès lors, si on nie l'authenticité de la lettre aux Ephésiens, 


il faudra conclure que les chrétiens de Rome et leur chef, S. Clément, 


& 


se soient laissé imposer un faux, quelque trente ans après la mort de 
4 FApôtre et cela dans la ville même où celui-ci avait passé les dernières 
_ années de sa vie et où tout naturellement on devait être au courant 
d de son activité littéraire. Cela est-il probable? Il faudra conclure en 
E outre que dans l'Asie Mineure, où l'écrit pseudonyme aurait été com- 
posé, les chefs des églises chrétiennes d’'Antioche et de Smyrne 


auraient été victimes de la mystification au début du second siècle… 


La tradition est favorable à l'authenticité de la lettre : c'est bien le 


moins qu'on puisse dire». 
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2. Examine interno traditio confirmatur, nedum infirmetur. Scrip- 
tor enim se exhibet ut Paulum apostolum (Eph. 11), et quidem gratia 
Dei ad evangelizandos Gentiles vocatum (Eph. 45, cfr. I Cor. 15% 
Gal. 1°6), cum sit mininus Apostolorum (Eph. 45, cfr, I Cor. 15°). 
Sicut in Col. 47-9, dicit se ad destinatarios misisse Tychicum, fra- 


trem charissimum et fidelem ministrum suum, qui simul cum littera 


personales notitias de se ad eos afferret (Eph. 6%). Tandem vocat 
se «vinctum Jesu Christi» (Eph. 3! 4!, cfr. Philò 175 Philem, 1! 
Z Gol. 15). Jamvero sine gravissimis rationibus admitti nequit scripto- 
___rem sacrum personam alienam gerere aut nomine viri illustris se 
tegere, ut ejus auctoritate suam doctrinam commendet (1). Hujusmodi 
autem rationes ab adversarijs authentiae paulinae non sunt allatae, 
ut mox probabitur. 

Doctrina specifice paulina in nostra epistola abundat: ita docetur 
ethnicos, « cum essent mortui delictis et peccatis suis» (Eph. 2, cfr. 


(1) Talis fictio litteraria apud antiquos admissam esse constat pluribus exemplis, 
v. g. littera Pseudo-Aristaei, libro Henoch, quarto libro Esdrae; neque incompatibilis 
cum inspiratione dicenda est; nam Judaeus Alexandrinus qui scripsit librum Sapien- 
tiae se exhibet ut Salomonem, ut suam doctrinam commendet patrocinio regis qui 
in traditione judaica exemplar sapientiae habebatur. (Cfr. Coll. Gand., 1938, p. 117 ss.). 


Aen 


Col. 4% 219), salvari par fidem (Eph. 2%, cfr. Rom. 81° Phil, 32021), 


quae donum Dei sit, non autem per opera, ne quis glorietur (Eph. 29, 
cfr. Rom. 32 916 Gal. 216), atque convivificari in Christo (Eph. 25, 
cfr. Rom. 6'!). Caro tamquam sedes desideriorum et peccatorum des- 
cribitur (Eph. 29, cfr.«Rom, -82Gal. 5ie:1e), 

3. Adversarii authentiae paulinae Eph., neglecta traditione, argu- 
menta sua praecipua ex diversitate vocabularii, styli et doctrinae vel 


ex relatione epistolae ad alios libros Novi Testamenti desumunt. 


A. Vocabularium Eph. 39 hapax legomena, seu verba quae in ce- 
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tero Novo Testamento non occurrunt, exhibet, 36 autem quae a Paulo 


non adhibentur (1), sed in alijs libris Novi Testamenti inveniuntur. 
At haec proportio hapax legomenon in Eph. non major est quam in 
ceteris epistolis paulinis: ita in Gal., quae ejusdem fere extensionis 
est ac Eph., 31 hapax legomena reperiuntur; in Phil., 37; in Col, 
33; in quibus litteris proportio longe major est, cum hae epistolae 
multo breviores sint. Idem dicendum est de vocibus quibus Paulus 
in alijs suis scriptis non utitur, ceteri autem scriptores Novi Testa- 
menti aliquando; nam hujusmodi voces in Gal. 39, in Phil. 30, in 
Col. 22 computantur (2). 

Ceterum plures voces vel locutiones propriae S. Paulo in nostra 
epistola reperiuntur: ita v.g. dyaOwoóvn (bonitas, Eph. 5° Rom. 154 
Gal. 5? II Thes. 11), adnbevev (facere veritatem, Eph. 45 Gal. 416), 
Bvanepakuoösdu (recapitulare, summatim colligere Eph. 1'° Rom. 139), 
etc., atque conjunctiones compositae ut doa oùv (ergo, Eph. 2° in 
Rom. octies), vowì ò& (Eph. 2'?, passim). 

Objiciunt plures Eph, uti voce dáBolog (427 616), cum Paulus in 
epistolis certe genuinis dicat oxtaväc (Rom. 162 IJ Cor. 5® II Cor. 21 
dier TeThess. 28 IT Thess. 2). Sed verbo graeca ÒrdBokos Jam LXX 
saepe transtulerunt vocem hebraicam satan et inde plures scriptores 
Novi Testamenti utraque locutione promiscue utuntur. Itaque non 


apparet cur Paulus idem facere non potuerit (3), eo vel magis quod 


(1) Qui negant epistolas Pastorales esse a Paulo scriptas, computant 43. hujusmodi 
voces. 
(2) Juxta J. Scrum, o. c.,‚ p. 182-186. 

(3) In epistolis pastoralibus utraque vox occurit : diabolus (1 Tim. 36-7, II Tim. 226) 
et satanas (Z Tim. 120 515). 
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non tantum voce satanas sed aliis etiam locutionibus diabolum desig- 
nat: ó movnpde (malus, ZI Thess. 33), ó mepitwv (tentator, I Thess. 35), 
Behtap (LL Cor. 65). Ceterum, cum in Eph. ad ethnicos conversos 
scriberet, “locutionem graecam òágokoc forsitan praetulit hebraicae 
TATAVAG (1). 

Similiter objicitur locutio èv zot êrovpavlois, quae in Eph. (15:22 26 310 
61°) pluries, in ceteris autem litteris Pauli nusquam occurrit, in quibus 
Ô obpavds vel of obpavot solet adhiberi. Attamen adjectiva vox èmoupdvog 
in J Cor. 15% et Phil. 2'° invenitur, et Paulus non raro utitur adjec- 
tivo neutro ad designanda objecta, immo personas (v. g. Z Cor. 1°7 
45 16% etc.). Omnibus perpensis, recte concludit Naegeli (2) : « Mihi 
videtur vocabularium hujus epistolae potius favere quam adversari 
authentiae ». Cui fere consentit M. Dibelius (3), qui tamen Eph. 
Paulo denegat, dicens vocabularium epistolae non praebere argumen- 


tum firmum suae opinioni. 


B. Praesertim ex stylo arguunt adversarii authentiae ; qui notant 
phrases in Eph. esse multo longiores et inusitato numero propositio- 
num relativarum vel participialium oneratas (4), atque nervositate 
dictionis S. Pauli totaliter carere. Concedendum quidem est factum 
quod hic objicitur, sed negandum est hoc in sola epistola ad Ephesios 
inveniri: aeque enim frequens est in Col., quam plerique moderni 
ut opus Pauli agnoscunt, nec deest in aliis litteris Apostoli, v. 8 
Rropemnts Sr DIe SLI Gor: 88 Gal, 215. Cumpracterea' littera sad 
Epkesios contra nullos adversarios dirigatur, mirum non est stylum 
carere hac nervositate, quae in ceteris epistolis, praesertim in parti- 
bus polemicis, apparet. Ceterum diversitas styli Eph. et Col. explicari 
potest psychologice : ambae enim scriptae sunt ab Apostolo captivo, 
qui post diuturnam incarcerationem animo demitti potuit; quod 


necessario in stylo ejus manifestabatur (5). 


(1) Cfr. H. Corpierers, Revue Biblique, 1912, p. 278. 

(2) Der Wortschatz des Apostels Paulus, Göttingen, 1905, p. 85. 

(3) Die paulinische Angelologie und Dämonologie, Göttingen, 1888, p. 169. 

(4) Ita v. g. Eph. 11-7 21-14 215-23 32-13 etc, 

(5) «On peut expliquer la phraséologie spéciale de ces deux épitres par le tem- 
pérament vif et impressionnable de l'Apôtre, qui aprês une assez longue période de 
captivité, peut avoir passé par une période d’abattement, dont le style doit forcément 
se ressentir» (H. Coppieters, a. c., p. 878). 


Eee Re 
4 


Minus recte objiciuntur constructiones irregulares, anacoloutha et 


parentheses, quae phrases interrumpunt (Eph. 3-5 Z213 412), CUM 
hujusmodi defectus in omnibus litteris Pauli occurrant (v.g. Gal. 24-#_ 


bi 


Rom. 217 etc.); ita ut potius authentiam commendent quam infirment. — 


Idem dicendum est de multiplicitate casus genitivi explicativi 
(Eph. 16-18-19 22 332 etc), cum in ceteris litteris Pauli frequentissi- 
mus sit {v. g. Rom. 12% 245 115 II Cor. 4*: illuminatio evangelii 
gloriae Christi; Phil. 1'° etc.). Itaque neque vocabularium neque 
stylus epistolae demonstrant eam non esse a Paulo scriptam; e contra 


favent traditioni quae eam Apostolo tribuit. 


C. Multi negant epistolam esse opus Pauli, quia continet doctrinas _ 


quae in aliis litteris ejus non apparent vel saltem non eodem modo 
proponuntur. At non sequitur litteram non esse Apostoli, quia 


doctrinam novam exponit; Paulus enim in fine vitae suae, propter 


necessitates locales vel controversias novas, potuit adduci ad expo- 


nendas doctrinas quas antea nondum docuerat, vel ad evolvendos 
novos aspectus doctrinae antea tantum indicatae. Objectio tantum 
valeret, si epistola nostra doctrinas inconciliabiles cum doctrina Paulina 
exhiberet. Quod nullo modo verificatur. 

Ita, fatendum est personam Christi in Eph. majorem locum 
occupare quam in aliis litteris Pauli, excepta epistola ad Colossenses. 
At haec doctrina jam in JZ Col. 8° indicata est: «nobis autem 
(christianis) unus est Dominus, Jesus Christus, per quam omnia, et 
nos per ipsum» (cfr Col. 1°°); similiter idea in Eph. 1'° expressa 
vunire omnia in Christo» jam in Rom. 81823 innuitur. 

In ceteris litteris S. Pauli ecclesia solet designare ecclesiam localem, 
in Eph. vero ecclesiam universalem. Haec diversitas respicit tantum 


usum verbi, non autem doctrinam; in antiquioribus enim litteris suis 


Paulus unitatem ecclesiarum localium pluries docet, dicens eas consti- 


tuere novum populum Dei, semen verum Abrahae (Gal. 32), unum 
corpus in Christo (Rom. 12#5 1 Cor. 125 etc). Postquam autem 
Paulus pecuniam in suis ecclesiis ethnico-christianis collectam ad 
ecclesiam Hierosolymitanam attulit atque ita in lucem posuit vincu- 
lum unitatis omnium ecclesiarum cum ecclesia matre, quae vocabatur 
«Ecclesia Dei» (J Thess. 24 Gal. 1: I Cor. 159 etc. cfr. 


Act. 511 81:35), titulum ecclesiae Hierosolymitanae ad totam societatem 
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eorum qui erant «sancti et vocati Jesu Christi» (Rom. 167 I Cor. 12) 
extendit (1). N 

In Eph. sermo est de mysterio, seu de secreto, quod antiquis non 
est patefactum (3%), quod erat absconditum in Deo (8, cfr. Rom 162 
I Cor. 27-2 Col. 1°®), nunc vero revelatum est a Deo (110 35-310 cfr Rôna: 
16% 7 Cor. 210 Col. 1°5) christianis seu sanctis (Eph. 11° Col, 1°%) et potes- 
tatibus caelestibus per ecclesiam (Eph. 31°). Objectum hujus mysterii 
est Gentes esse participes haereditatis et promissionum in Christo Jesu 
(Eph. 3°), vel inscrutabiles divitiae Christi multiformisque sapientia 
Dei (Eph. 35), vel tandem recapitulatio, seu unio in Christo omnium 


_ rerum caelestium et terrestrium (Eph. 11°). Itaque in Eph. objectum 


mysterii, nempe accessus Gentium in salutem per Christum, idem est 
ac in Rom. 16225, in quo loco mysterium dicitur « praecepto Dei 
manifestatum in omnes Gentes, ut obediant fidei», atque in Col. 127: 
«voluit Deus notas facere quales sint divitiae gloriae mysterii hujus 
in Gentibus, quod (mysterium) est Christus in vobis, spes gloriae». 
Attamen in Eph. accessus Gentium in salutem per Christum proponi- 
tur ut unio eorum cum Israel, haerede promissionum divinarum (cfr. 
Rom. 9*), in uoaum corpus per sanguinem Christi (Eph. 24-18, cfr. 
Col. 120-22), Etsi ergo doctrina Eph. forma peculiari exponitur, tam 
intime tamen cohaeret cum mysterio de quo Paulus loquitur in Rom. 
et Col. ut similitudine idearum et saepe verborum commendetur 
identitas scriptoris harum epistolarum, nedum infirmetur. 

D. Tandem ex relatione ad alios libros Novi Testamenti arguitur 
contra authentiam Eph., quia intelligitur ut dependentia epístolae 
nostrae ab illis libris. Similitudines doctrinae et quandoque verborum 
cum aliis libris Novi Testamenti profecto negari non possunt; at inde 
non immediate sequitur Eph. ab illis pendere ; possunt enim explicari 
aliis hypothesibus, v. g. dependentia horum librorum ab Eph. vel 
influxu medii historici similis, nempe ecclesiarum Asiae minoris, ad quas 
dirigebantur et epistola (2) et alii libri de quibus agitur. 

Magna est similitudo Eph. cum epistola ad Colossenses (cfr. vg. 
Gole l4ret Zphids1 Gol, et Eph,130 25; Gol-18 et Eph at; 


(1) Cfr. L. Cerraux, La théologie de Église suivant S. Paul, Paris, 1942. 
(2) Cfr. quae de destinatariis Eph. dicta sunt in Coll. Gand., 1945, p. 8. 


ERP 


Col. 21° et Eph. Aise; Col. 3t-1s et Eph. 4%; Col. 32% et Eph. 65 


Col. 31819 et Eph. 52223; Col. 322-2 et Eph. 65S etc.). Inde plerique 
critici concludunt Eph. a Col. pendere ; qui authentiam Eph. rejictunt, 
opinantur Eph. esse verbosam quamdam amplificationem epistolae 
ad Colossenses factam a quodam imitatore Pauli. Quidam autem (1) 
prioritatem tribuit aliquando epistolae ad Colossenses (v.g. 47*, cfr. 


Eph. 6%), aliquando vero epistolae ad Ephesios (v.g. 42%, cfr. — 


et 1 Et, hae 
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Col. 35). Inde concludit in Col. servari litteram authenticam Pauli e_ 


qua discipulus quidam circa finem saeculi primi composuisset tracta- 
tum dogmaticum, qui nunc epistola ad Ephesios vocatur; qui deinde 
interpollasset epistolam primitivam ad Colossenses, quae in hac forma 
adaucta ad nos pervenit. 

Adversarii authentiae solent exagerare similitudines inter Eph. et 
Col. ; quae quidem a nemine negantur, sed non solae considerandae 
sunt. In utraque enim epistola sunt partes propriae, et ubi doctrina 
analoga est, occurrunt saepe modalitates diversae. Porro, ut problema 
recte solvatur, diversitas non minus quam analogia in verbis vel 
doctrina consideranda est. 

Jamvero objectum dogmaticum Eph. est unio omnium in Christo, 
capite Ecclesiae; Col. autem de persona ac dignitate Christi agit, et 
quidem polemica intentione, quae in Eph. totaliter deest. Etsi in 
parte morali utriusque epistolae major est similitudo in verbis et in 
praeceptis, quod natura rei explicatur, non desunt tamen diversitates 
in dictione et in modo expositionis (cfr. Col. 3'-* et Eph. 4-4; 
Col. 35-V et Eph. 42 — 52); praeterea in Eph., non autem in Col, 
praecepta moralia ad doctrinam dogmaticam referuntur et plures sunt 
ideae propriae, vg. de symbolismo matrimonii relate ad Christum et 
Ecclesiam (Eph. 523%) et de militia christiana (Eph. 61°%-2). Tandem 
tota epistola ad Colossenses habet indolem multo magis personalem 
quam Eph. et evidenter respicit necessitates Colossensis ecclesiae; Eph. 
autem indolem dogmaticam et omnino generalem. 

Perpensis ergo similitudinibus et diversitatibus atque simul charac- 


teribus propriis utriusque epistolae, solutio probabilior est indentitas 


(1) H. Horzmann, Kritik der Epheser und Kolosserbrieje auf Grund einer Ana- 


byse ihres Verwantschaftverhältnisses, Leipzig, 1872. Haec opinio hodie a plerisque 
rejicitur. 
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scriptoris, qui ambas epistolas eodem tempore, iisdem curis occupa- 
tus, ad ecclesias scripsit, quarum unam (nempe Colossensem) melius 
cognoscebat quam alteram (1). 

Non desunt tandem analogiae quaedam verborum et idearum inter _ 
I Petr. et Eph. (cfr. v. g. Eph. 12-21 et IT Petr. 32; Eph. 220-2 et 
I Petr. 2*5; Eph. 6? et I Petr. 215; Eph. 5® et I Petr. 3). Minime 
tamen probatur Eph.al Petr. pendere; sed, si quaedam dependentia 
litteraria admittenda sit, videtur potius J Petr. ab Eph. quaedam 
hausisse, v. g. ideam de aedificio spirituali in Christo, lapide angulari 
constructo (Eph. 222 I Petr. 245), quia descriptio in Eph. magis 
sobria'vest. quam in. -Petr.: (2). Ceterum analogia inter utramque 
epistolam aliter explicari potest: si enim Petrus scripsit Romae, 
potuit cognoscere ideas Pauli praeparantis in Urbe suam epistolam 


eisque adhaesisse. Praeterea J Petr. a Silvano, secretario Petri, 


scripta est (1 Petr. 5®); qui cum diu Pauli discipulus fuisset, potuit 


stylo et ideis sui magistri ita imbui ut sponte eis uteretur, quando 
doctrinam Principis Apostolorum scripto consignabat (3). 

Cum igitur argumenta contra authentiam Paulinam epistolae ad 
Ephesios opinionem adversariorum minime evincant, standum est tra- 
ditioni antiquae et solidae, quae hanc litteram Paulo tribuit. 


P. VAN IMSCHOOT. 


(1) «Le rapport Littéraire entre les deux lettres est précisément tel qu'on s'atten- 
drait à le trouver chez un auteur écrivant, vers le même temps et sous l'ímpression 
de préoccupations identiques, à des églises diverses inégalement bien connues» 
(H. Coppieters, a. Cc. p. 970). 

(2) H. Corpierers, a. C., p. 857. 

(3) E. Jacqurer, Histoire des livres du N. T., 1, p. 314, Paris, 1906. 
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DE CONSTITUTIONE ACTUS FIDEI FORMALITER SUMPTI. 


Actus fidei theologicae accipi potest sensu lato vel sensu stricto. 
Sensu lato actus fidei non tantum indicat ipsam acceptionem revela- 
tionis divinae, sed simul comprehendit activitatem quae proxime ad 
fidem disponit, in specie « pium credulitatis affectum» ac voluntatem 
seu imperium credendi, Sensu stricto actus fidei consistit in activitate 
quae hanc voluntatem credendi consequitur, nempe in ipsa revelatio- 
nis acceptione, qua homo formaliter « fidelis» redditur. 

In hoc articulo agitur de actu fidei stricte dicto seu formaliter 


sumpto, et quidem de intima ejus constitutione pressius determinanda. 


In specie quaeritur utrum integra hujus actus substantia in sola 


intellectus activitate consistat vel, e contra, aliquod elementum affec- 


tivum contineat. 
Sententia recentiorum Scholasticorum. 


Scholastici saeculi XIX et XX in tractatu de fide unanimiter, sed 
modo satis servili, doctrinam proponunt quam magni theologi, socie- 
tatis Jesu praesertim, saeculo XVI et XVII determinaverunt. Eorum 
sententia in praesente quaestione huc redit: actus fidei, in se et for- 
maliter sumptus, non elicitur a voluntate sed ab intellectu. Consistit 
in assensu seu in judicio, quo ob Dei auctoritatem affirmatur prae- 
dicatum revelatum convenire subjecto, puta Verbum esse hominem 
generatum ex beata Virgine. Actus fidei stricte dictus definitur cum 
Suarez: assensus firmus in auctoritate Dei obscure revelantis funda- 
tusl1). 

Haec doctrina opponitur Reformatoribus et Modernistis. Primi tenue- 
runt fidem salutarem elici a voluntate ac consistere in fiducia per 
quam nobis imputentur merita Christi. Ultimi a fide omne elementum 
intellectuale non excluserunt, attamen fidem potissimum posuerunt in 
gquadam tendentia animi in Deum immanenter se manifestantem, vel in 
morali quadam dispositione totius hominis versus Deum, vel in mysticis 
quibusdam animi dispositionibus. Recentiores Scholastici, ut istos 


errores efficacius repellant, a substantia actus fidei stricte dicti exclu- 


(1) Cf, ex. gr. G. Larousse, Tractatus de Virtutibus theologicis, Brugis, 1900, 
p. 254 sq. 
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GA 
dunt omnem voluntatis activitatem. Haec quidem essentialiter ad fidem 
requiritur, nempe ad imperandum assensum, in quo actus fidei pro- 
prie consistit. Conceditur quoque ad fidem salutarem requiri fiduciam, 
nam credimus fidentes scientiae et veracitati Dei; at haec fiducia, cum 
sit causa fidei, actum credendi praecedit. Ulterius admittitur varios 
animi affectus, ad voluntatem pertinentes, concurrere posse cum fidei 
assensu vel ex eo connaturaliter profluere, quin tamen ipsam actus 
fidei substantiam ingrediantur (1). « Firmiter tenendum est, ita Chr. 
Pesch, actum fidei in se formaliter esse actum intellectus, ad quem 
voluntas et morales dispositiones extrinsecus se habent…. Itaque actus 
fidei in se neque est fiducia neque confidentia neque amor, sed assen- 
sus intellectualis pure et simpliciter. Hic « intellectualismus» est pars 
doctrinae catholicae» (2). 

Haec notio actus fidei secum ducit sententiam consonantem in 
quaestione de fidei libertate. Fides unice in activitate intellectus con- 
sistens nequit in se et formaliter esse libera. Revera multi auctores 
docent actum fidei non esse intrinsece liberum sed denominative tan- 
tum (3). Aliis verbis, fidelis, dum credit veritatem a Deo revelatam, 
non exercet activitatem intrinsece bonam. Ejus activitas eatenus tan- 
tum moraliter bona est ac meritoria, quatenus assensum fidei libere 
imperat, ac voluntate saltem virtuali in proposito credendi perseverat. 

Notio fidei intellectualistica a suis fautoribus proponi dicitur in 
sacra Scriptura, in traditione patristica et theologica et a magisterio 
ecclesiastico (4). In sequentibus breviter examinatur utrum hoc asser- 


tum sit solide fundatum. Interim juvat iterum determinare quaestio- 


(1) Cf. S. Harenr, art. Foi in Dict. de Théol. cath., col. 62; Ar. Janssens, Het 
Geloof, De Theologie van den Geloofsakt, Brussel-Antwerpen, 1941, bl. 120 : « De 
katholieke theologie ontkent niet, dat er in het complex van den geloofsakt betrou- 
wen is, en althans ouvolmaakte overgave; maar dit betrouwen en deze overgave gaan 
den eigenlijken geloofsakt vooraf en begeleiden hem. Zij constitueeren niet zijn wezen 
en vorm. Tot zeker hoogte aanvaardt de katholieke theologie ook, dat het geloof 
een zaak is van gevoelen gemoed; maar dan in dezen zin, dat de geloofszekerheid 
niet een onmiddellijk inzicht is in de waarheid, zooals wetenschappelijke kennis; 
maar veeleer ontspringt uit een innerlijke toeneiging maar den persoon die zich 
openbaart ». 

(2) Praelectiones dogmaticae, t.8, De Virtutibus in genere, De Virtutibus theolo- 
gicis, ed. 3a, Friburgi Brisgoviae, 1910, p. 56. 

(3) Cf. Mazzerra, De Virtutibus infusis, ed. 8, Romae, 1884, p. 350. 

(4) Vide, ex. gr. Cum. Pescr, op. cit, p. 52 sq. 
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nem tractandam, ut omnis aequivocatio vitetur. Quaestio est utrum, 
secundum doctrinam catholicam, actus fidei stricte dictus essentialiter 
consistat in sola activitate intellectus. Jamvero non sufficit, ad res- 
ponsum affirmativum, sententia indubitanter catholica, secundum quam 
fides salutaris importat assensum intellectus. Insuper probandum esset 
actum fidei stricte dictum in sacra Scriptura et integra traditione 
proponi uti pure et simpliciter intellectualem, ita quidem ut non 
comprehendat elementum affectivum. 


Actus fidei in S. Scriptura (1). 

Fides salutaris de qua agitur in sacra Scriptura non est fides fidu- 
cialis Reformatorum, neque fides potius affectiva Modernistarum, sed 
fides dogmatica. Ex multis locis variorum librorum Novi Testamenti 
clare apparet actum fidei importare assensum intellectus, eumque ut 
objectum habere determinatas veritates a Deo revelatas. 

Exinde multi theologi praepropere concludunt fidem stricte dictam 
secundum sacram Scripturam in nuda intellectus activitate consistere (2). 
Dantur enim alii loci scripturistici, in quibus fides proprie dicta appa- 
ret satis implicata, ita ut non solum intellectum respiciat, sed etiam 
voluntatem et affectum, imo integram credentis personam (3). In Novo 


Testamento, et praesertim apud S. Joannem, fides saepe indicat cogni- 


(1) Cf. R. Auzerr, Le Problème de Acte de Foîi, Données traditionnelles et résul- 
tats des controverses récentes, Louvain, 1945, p. 2 sq., ubi traditur amplior biblio- 
graphia. 

(2) Cf. Ar. Janssens, op. cit.‚ p. 120 sq. Notat Ep. Dranrs, recensendo hoc opus 
Janssens in Streven, IX, n. 4, April 1942, p. 335 : « De schrijver gewaagt haast niet 
van de schriftuurteksten waar het geloof voorkomt, niet als een louter instemming 
met de geopenbaarde waarheid, maar als een hoopvolle, ja zelfs liefdevolle aanvaar- 
ding daarvan». Hic defectus occurit in plerisque manualibus, ubi probatur, ex 
S. Scriptura, character intellectualis actus fidei. 

(3) « Déjà la révélation, droxdhvbis, se présente dans!'Écriture d'une manière beau- 
coup plus ample et concrête, moins notionnelle, que dans la théologie scolastique, 
comme la descente sur la terre du Royaume et des Biens messianiques, offerts aux 
hommes de bonne volonté. De même la ntotg, réponse de l'homme à cette offre des 
Biens divins, est concue‘comme un acte vital, comme une prise de position de toute 
la personnalité qui se soumet à la nouvelle économie de salut et se lie au Christ: 
comme une insertion dans l’ceuvre divine à laquelle on s'abandonne avec une entière 
soumission du coeur et une confiance absolue dans Yefficacité de la rédemption ap- 
portée par le Christ. Ce caractère complexe de la ntotts, qui englobe non seulement 
la confiance en Dieu et l'espérance en la réalisation des promesses, mais encore 
adoption d'une vie nouvelle, est actuellement reconnu par les auteurs catholiques, 
même les plus conservateurs» (R. AuBerT, op. cit, p. 8). 
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tionem Dei sese revelantis ac mysteriorum salutis; at haec cognitio 
fidei est omnino sui generis, ita ut comprehendat elementum affectivum, 
ac potius a «corde» quam a solo intellectu procedat (1). Deus enim 
non revelat veritates mere speculativas sed eminenter practicas: affert 
evangelium salutis, vel potius offert in Christo ipsum divinum Salva- 


torem, qui Vita est simul ac Veritas. Dum credit evangelio salutis, 


fidelis adhaeret summae Veritati et simul totum se tradit summo Bono 


sese offerenti ad salutem (2). Credendo, homo non tantum cognoscit 


veritates a Deo revelatas, sed agnoscit Christum ut divinum suum —_ 


Salvatorem : obsequium praestat Deo et oboedit Christo, qui eum 
appellat ad participationem vitae divinae (3). In fide non solus 
intellectus illuminatur, sed totus homo a Deo mutatur ejusque salus 
initiatur. Est enim fides « substantia rerum sperandarum»; est virtus 
divina «quae vincit mundum» (4). 

Fides quae occurrit in sacra Scriptura est plerumque fides charitate 
formata, vel etiam fides informans vitam sincere christianam. Proinde 
confundi nequit cum fide stricte dicta et formaliter sumpta, cujus 
constitutionem determinare intendimus. Quaestio utrum haec quoque 
contineat elementum affectivum quod in illa invenitur, ex sola consi- 
deratione sacrae Scripturae vix solvi posse videtur. At satis constat 
notionem intellectualisticam actus fidei stricte dicti non imponi vel 
commendari per sacram Scripturam. 


(1) «In het schriftuurlijk spraakgebruik is het onderscheid tusschen de geestelijke 
vermogens minder scherp dan in de aristotelische en platonische wijsbegeerte : 
kennen wordt ook gezegd voor daden waarin het gemoed, het hart en de wil hun 
aandeel hebben; en van den anderen kant beteekent het Aart vaak de kennende 
kracht, maar dan, de kennende kracht als voortgaand uit het innerlijkste van den 


mensch » (Ar. JANSSENS, op. cit, p. 128). — « On remarquera…. que l’évangéliste qui 
aime à représenter le Christ comme la Vérité est aussi celui qui aime à concevoir 
le salut comme une connaissance: ‘C'est là la vie éternelle, de te connaître, toi 


seul Dieu véritable, et celui que tu as envoyé, Jésus-Christ,, (Jo. VIII, 8). On dénatu- 
rerait Éétrangement cette parole, en n'y voyant qu’une connaissance abstraite et spécula- 
tive; il y faut reconnaître une possession totale de Dieu par l'âme, en même temps 
qu'une pénétration de âme par Dieu; c'est ainsi que saint Jean lui-même s'en ex- 
lique dans sa {° épitre : ‘Nous savons que le Fils de Dieu est venu, et nous a 
donné lintelligence pour connaître le Véritable; et nous sommes dans le Véritable, 
en son Fils Jésus-Christ,, (Ll Jo., V, 20). On saisit là mieux que dans tous les com- 
mentaires ce quest le Dieu Vérité, et ce qu’est la connaissance qui l'appréhende » 
(J. Lesreron, Histoire du Dogme de la Trinité, t. 1, Les Origines, 1° éd., Paris, 
1927, p. 519-520). 


(2) Vide nostrum articulum praecedentem, Coll. Gand., 1945, t. 28, p. 39. 
(3) Cf. ZI Cor. 913 et 105; Rom. 15 et 616. 
(4) Cf. Heb. 111 et 1 Jn. 55. 
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Doctrina Patrum et in specie S. Augustini (1). 


Patres nondum tractant ex professo constitutionem actus fidei. 


Adhuc desiderantur accuratae inquisitiones de conceptu fidei a singulis 
Patribus per transennam proposito. Interim indicari possunt aliquae 
notae a Patribus fidei adscriptae. 

Actus fidei apud Patres imprimis consistit in accurata cognitione 
veritatis revelatae: fidelis firmiter tenet veritatem a Deo propositam 
et traditione Ecclesiae apostolicae custoditam. Attamen actus fidei non 
reducitur ad nudum intellectus assensum veritatibus revelatis. Per 
cognitionem fidei fidelis in se recipit Deum sese communicantem. 

Secundum aliquos Patres graecos, fides efficit ut anima realiter fiat 
particeps vitae Verbi incarnati; in hac participatione fidelis quasi vi- 
det et spiritualiter apprehendit bona gloriae futurae, quae in revelatione 
proponuntur et promittuntur. Secundum Clementem Alexandrinum 
assensus fidei exsurgit ex dispositionibus animae religiosis, ac fides nos 
unit rebus invisibilibus supra nos (2). Secundum S. Maximum Con- 
fessorem fides est virtus unitiva quae fidelem immediate et perfecte 
conjungit cum Deo (3). Plures Patres extollunt partes quas voluntas 
habet in fide, characterem moralem ac valorem religiosum actus fidei. 

Apud S. Augustinum quoque fides plus importat quam assensum 
speculativum veritati a Deo revelatae, nam non minus ad voluntatem 
pertinet quam ad intellectum. Ut homo ad fidem veniat, ut recte 
credat et fidem servet, requiruntur humilitas et amor Dei. « Nam si 
sapientia et veritas non totis animi viribus concupiscatur, inveniri 
nullo pacto potest. Amore petitur, amore quaeritur, amore pulsatur, 
amore revelatur, amore denique in eo quod revelatum fuerit perma- 
netur » (4). Fides dicit quidem Dei cognitionem, sed simul reverentem 
adhaesionem totius animae Deo sese revelanti in Christo, amorem 


(1) Cf. R. Auperr, op. cit, p. 18 et 21 sq.; Ar. Janssens, op. cit, p: 16 sq. 

(2) « Avant tout Clément écarte ceux qui pensent que la foi n'est autre chose que 
la simple acceptation d'une vérité. Il la définit au contraire une “‘saisie spirituelle,…. 
un ‘“‘assentiment de nos dispositions intérieures religieuses,, (assentiment au donné 
historique), ‘“une union avec les choses qui nous dépassent,,, “l'existence en nous 
de ce que nous espérons,,, ou encore, ‘‘une sagesse agissant par elle-même,, » 
(J. A. Mornrer, L'Unité dans Eglise (col. Unam Sanctam, 2), Paris, 1988, p. 120). 

(3) Cf. Ar. JANSSENS, op. cit, p. 25. 

(4). De moribus Ecclesiae, L.1,C. XVII, n. 81; P. L., t. 32, c. 1824. 
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Dei saltem initialem ac propositum faciendi Dei voluntatem (1) 
« Per fidem copulamur, per intellectum vivificamur. Prius haereamus. 
per fidem, ut sit quod vivificetur per intellectum. Nam qui non 
haeret, resistit; qui resistit, non credit» (2). — «Ergo dicit Petrus: 
Tu es Christus Filius Dei vivi; dicunt et daemones, scimus qui sis 
Filius Dei, sanctus Dei. Hoc Petrus, hoc et daemones: eadem verba, 
non idem animus. Et unde constat quia hoc Petrus cum dilectione 
dicebat? Quia fides christiani cum dilectione est: daemonis autem 
sine dilectione. Hoc dicebat Petrus ut Christum amplecteretur » (3). 
— «Ipse autem Dominus aperte alio loco dicit: Hoc est opus Dei 
ut credatis in eum quem ille misit (Joan. VI, 29). Ut credatis in 
eum ; non, ut credatis ei. Sed si creditis in eum, creditis ei; non 
autem continuo qui credit ei, credit in eum. Nam et daemones 
credebant ei, et non credebant in eum… Quid est ergo credere in 
eum? Credendo amare, credendo diligere, credendo in eum ire, et 
ejus membris incorporari» (4). — «Si quis voluerit voluntatem ejus 
facere (Jo. VIT, 17) hoc est eredere.… hoc pertinet ad credere» (5). 


Doctrina antiquiorum Scholasticorum (6). 


Saeculo XII incipit investigatio de intima constitutione actus fidei. 
Facile intelligitur hunc laborem haesitanter tantum procedere ac rectam 
doctrinam non statim inveniri. Hic tantum afferuntur aliqua testimo- 


nia ad nostram quaestionem spectantia. 


(1) «Prise en son essence, la foi augustinienne est simultanément adhésion de 
esprit à la vérité surnaturelle et humble abandon de l'homme tout entier à la grâce 
du Christ. Comment d'ailleurs les deux choses pourraient-elles se séparer? L’adhésion 
de Yesprit à l'autorité de Dieu suppose l'humilité, mais l’humilité suppose à son 
tour une confiance en Dieu qui est elle-même un acte d'amour et de charité. Si donc 
on prend la vie spirituelle dans sa complexité concrète, celui qui adhère à Dieu 
par la foi ne soumet pas simplement son esprit à la lettre des formules, il plie son 
âme et son être tout entier à l'autorité du Christ, qui nous donne lexemple de la 
sagesse et nous confère les moyens d'y parvenir» (Er. Gmson, Introduction à létude 
de S. Augustin, 2 éd., Paris, 1943, p. 37). 

(oa Joan vane. tr. 2l, Cap. 6, h. 75 P. H,t-85 col 1618: 

(3) In Epist. Joan. ad Parthos, tr. 10, cap. 4, n. 1.; P. L., t. 35, col. 2054. 

(4) In Joan. Evang., tr. 29, cap. 7, n. 6; P. L., t. 35, col. 1681. 

(5) Ibid., col, 1680. 

(6) Cf. A. M. Maccarerri, Le dynamisme de la foi selon Albert le Grand, in 
Revue des Sciences Philos. et Théol., 29° Ann., n. 2-4, 1940, p. 278 sq.; in hoc ar- 
ticulo traditur amplior bibliographia. — Ar. Janssens, op. cit, p. 26 sq. 
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Hugo a S. Victore definit fidem : voluntariam certitudinem de rebus 


absentibus (1). Extollit partes quas habet voluntas in genesi ac in 


structura actus fidei. « Duo sunt in quibus fides constat: cognitio et 
affectus.… In affectu enim substantia fidei invenitur, in cognitione 
materia » (2). Revera, cum fides sit infra scientiam, utpote de non 
visis, ejusque certitudo sit voluntaria, potius procedit a potentiis affec- 
tivis quam ab intellectu. Sed Hugo non solvit quaestionem quomodo 
duo fidei elementa, affectus nempe et cognitio, concurrant et ad invicem 
se habeant in unico fidei actu; quomodo affectus seu amor ingredi 
possit assensum fidei. (3). 

Subsequentes theologi tractant quaestionem utrum fides sit virtus. 
Eis occurrit seria difficultas : finis virtutis est «bonum », sed fidei 
finis est « veritas » ; ergo ipsa non est virtus. Item duplex datur intel- 
lectus, nempe speculativus, cujus finis est verum seu cognitio, et 
practicus, ad quem pertinet virtus ejusque bona operatio circa passiones 
ac exterius operanda. Sed fides est quaedam cognitio; ergo est in 
intellectu speculativo, et non est virtus. 

Guillelmus Antissioderensis in fide potius extollit cognitionem seu 
intellectus assensum, sed in eo invenit motum et fervorem amoris. 
« Dicimus quod fides est in intellectu speculativo, non tamen consistit 
pure in speculatione nec ejus finis tantum est veritas, imo etiam 
bonum. Consistit enim in speculatione primae veritatis et aestimatione 
boni, quia dum intellectus per fidem speculatur primam veritatem, 


aestimat eam sibi summe delectabilem et sibi summum bonum, et ideo 


(1) « Fides est certitudo quaedam animi de rebus absentibus supra opinionem et 
infra scientiam constituta» (De Sacramentis, lib. 1, p. X, c. 2; P. L., t. 176, col. 
830). In hac definitione certitudo fidei non dicitur ‘‘voluntaria,,; at haec vox occurit 
in documentis quae referunt doctrinam Hugonis; cf. M. D. Curnu, La Psychologie 
de sla foi dans la théologie du XIII® siècle, in Etudes d'histoire litt. et doctr. du 
XIII® siècle, 2° sér., Paris, 1932, p. 165. 

(2) Cf. De Sacramentis, loco cit, col. 176,880. 


(3) « Sa description de la foi traduit une très riche expérience spirituelle et une 
pénétrante intelligence tant de la valeur que de limperfection de la croyance en 
Dieu; ainsi son commentaire du texte de saint Paul (‘“Fides est substantia rerum 
sperandarum.…,, etc.) et son analyse de la croissance de la foi sont parmi les plus 
beaux morceaux de la littérature chrétienne.…. Mais l'emprise même de cette expé- 
rience personnelle sur lanalyse théologique souligne le caractère sommaire de la 
psychologie philosophique des assentiments… Les deux éléments [de la foi], connais- 
sance et affectivité, sont seulement juxtaposés. La puissance affective de la foi est 
présentée comme sa substance même; c'est très beau et c'est très vrai; mais ce rôle 
de amour dans l'acte même d'adhésion n'est pas étudié en une synthèse où seraient 
agencées, dans l'unité d'un même acte, intelligence et volonté» (M. D. Cuenu, art, 


cit, p. 171-172). 
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movetur in illam ut in ea delectetur et quiescat» (1). Fides definitur 


a Guillelmo: « amor primae vertitatis, seu primae pulchritudinis (2). 


Doecet virtutem fidei habere finem proprium : in ea invenitur «tendere 


ad summum bonum » quod differt a « tendere » charitatis (3). 


Richardus Fishacre non admittit idem reduci ad cognitionem spe- 


culativam. Distinguit inter cognitionem creaturarum et Dei cognitionem 


per fidem. Creatura non est bona ex seipsa et ideo cognosci potest 


sine affectione ad eam ; at Deus est prima veritas quae idem omnino 


\ 


Est ac prima bonitas; «et ideo idem est apprenhendere Deum et affici 
ad ipsum. Finis fidei est verum, sed unum et idem est bonum » 
(4). Aliis verbis : cognitio fidei necessario includit aliguem amorem (5). 


Guillelmus Alvernus tenet actumfidei esse actum moraliter bonum: 


_proinde non procedit a solo intellectu speculativo, sed simul ad volun- 


‚tatem pertinet. Fides non est lumen tantum vel cognitio, sed bonitas 


_intellectus (6). 


Philippus Cancellarius perficere intendit doctrinam propositam a 


Guillelmo Antissiodorensi et Fishacre. Concedit «verum» fidei esse 


«bonum » intellectus, sed negat elementum fidei affectivum reduci posse 


ad motum intellectus in proprium bonum, nempe in primam veritatem 


delectabilem. Distinguit inter «verum scientiae», quod est bonum pro 


intellectu tantum, et «verum fidei», quod etiam bonum est pro voluntate. 
Fides adaequate sumpta ita movetur in suum objectum, ut eum attingat 


ut bonum intellectus, simul ac ut bonum voluntatis. Fides plena est 


(1) Summa aurea, Illa pars, tr. 2, c. 1, q. 12, fol. 126rb.; haec indicatio, sicut 
et sequentes, desumitur ex art. cit. A. M. Maccaferri. 

(2) Summa aurea, Illa pars, tr. 12, c. 1, q. 2, fol. 198vb. 

(3) «La foi doit se référer au bien par elle-même, et non pas accidentellement 
par la voie de la charité; autrement la foi ne serait vertu qu’accidentellement » 
(A. M. Maccarrermi, art. cit.‚ p. 286). 

(4) Comm. in Sent., dist. 23. : 

(5) Quaestio occurens theologis saec. XIII recte indicatur a A. M. MACCAFERRI 
(art. cit, p. 283-284) : «Si la fin de la foi est le ‘verum ut verum,,, elle n'est pas 
vertu, mais pure spéculation. Le vrai, objet de la foi, devra revêtir en quelque 
manière la formalité de bien… Il faut qu'il y ait dans la foi elle-même... une rela- 


„tion au bien, non seulement dans sa considération matérielle, mais formellement 
comme fin de l'activité morale.…. La foi doit trouver dans son objet même le ‘bonum 


formale,, comme implicant subjectivement volonté et amour; ainsi cet objet fondera 
le caractère vertueux de la foi ». 


(6) Cf. Ar. JANssENs, op. cit, p. 84. 
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cognitio et affectus, sed cognitio se habet ad modum materiae, ita ut bd 
sit elementum secundarium in comparatione affectus, qui formam 
fidei constituit. Actus fideî plenae, quo credimus Deo, Deum, et in 
Deum, elicitur a libero arbitrio, id est a facultate quae comprendit 
intellectum et voluntatem (2). Hic actus, quatenus procedit a voluntate 
quae verum fidei sub ratione boni amplectitur, est actus virtutis. 
Differt tamen affectus fidei a charitate; nam fides formatur propria 


Bte Elie de 


forma. 
S. Albertus Magnus pressius adhuc determinat characterem pro- 


-prium cognitionis fidei. « Verum scientiae speculativaen a rebus cog- 
noscendis abstrahitur, in intellectu suscipitur, ac conceptu universali 
exprimitur. «Verum fidei»n, e contra, est verum extra intellectum, et 
constituit finem intelligentiae affectae circa ipsum; non est veritas 
abstracta quae congeptu universali exprimitur, sed est ipse Deus, prima 
Veritas beatificans, cui fides innititur propter se, ac cui fidelis realiter — 
conjungi quaerit. Facta hac distinctione, evanescit difficultas antea 
indicata, quae oritur ex doctrina Aristotelis de structura intellectus. 


Secundum Philosophum, intellectus vel speculativus est, ac respicit 


VAT 


verum cognoscendum; vel practicus, et respicit opus peragendum ; 
jamvero fides, cum ejus objectum sit verum, in intellectu speculativo 
est, ac nequit esse virtus. Respondet S. Albertus: cognitio religiosa 
fidei satis differt a cognitione speculativa scientiae; «dictum Philosophi 
non impedit nos, quia verum de quo ipse dicit est aequivocum ad 


finem fidei» (2). Fides potest esse virtus, quia cognitio fidei implicat 


(1) « Philippe place la foi dans le libre arbitre concu comme une puissance for- 
mée de lintelligence et de la volonté, qui ne se distinguent en cela qu'en raison de 
leurs actes divers. Ainsi peut-on comprendre comment il attribue un double acte 
à la foi: un acte spéculatif qui tend au vrai comme vrai, un autre plus affectif qui 
tend au vrai ‘‘ut inducens rationem boni,,. Actes qui ne multiplient pas l'acte de 
foi, mais indiquent seulement différentes relations de l'acte de foi à son objet » 
(A. M. Maccarerrr, art. cit, p. 289). 


(2) In III Sent., dist. 23, art. 2, ad 1. — « La solution d'Albert repose donc sur 
la transcendance de la connaissance de foi, sur l'hétérogénéité de la vérité religieuse, 
irréductible aux catégories de l'intelligence rationnelle. Alors que celle-ci trouve sa 
perfection par et dans l'abstraction, et atteint la vérité dans l'universel, la foi entre 
en communion avec la réalité concrête de Dieu vérité béatifiante. On comprend alors 
gue l'amour y joue un rôle déterminant, qu'exclueraient les voix normales de l'ín- 
tellect spéculatif. Rôle dont rendait mal compte Philippe par son compromis du 
“verum per modum boni,,: non c'est le vrai comme vrai, et non par le biais du 
bien, qui est fin; la Vérité première comme telle, propter se, est objet de la foi» 
(A. M. Maccarermi, art. cit, p. 297). 
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tensionem in primam Veritatem ; hoc «tendere» dici potest opus quod 
a virtute fidei interius efficitur. In fide adaequate sumpta non tantum 
Deo et Deum credimus, sed praesertim in Deum credimus: innitimur 
primae Veritati in seipsa, ita quidem ut ei adhaereamus eique per 
affectionem realiter uniamur. 

S. Albertus explicite docet hoc «tenderen seu «amare»n fidei non 
pertinere ad charitatem informantem fidem, sed esse elementum essen- 


tiale ipsius fidei. « Meo judicio, fides formatur propria forma, sicut et 


alia virtus. Et si quaeris quae sit illa forma, dico quod est lumen 


informans intellectum affectivum secundum tensionem in finem.….; est 
lumen conjungens intellectum credentis veritati quam credit» (1). 
Fides essentialiter includit elementum affectivum ; inde sequitur eâm 
non esse in intellectu speculativo sed in intellectu affectivo (2). 

Ex dictis satis patet ante S. Thomam notionem intellectualisticam 
actus fidei non proponi. E contra, theologi, nostram quaestionem 
tractantes, in actu fidei stricte dicto elementum affectivum indicant. 
Haec sententia praesertim fundari videtur in directa apprehensione 
fidei exercitae in vita vere christiana. Scientifica hujus sententiae 
elaboratio apud antiquiores Scholasticos adhuc fluctuat et deficiens est, 
sed coalescit apud S. Albertum in cohaerentem ac solidam doctrinam 


(3). Notatu dignum est S. Albertum, in exponenda constitutione actus 


fidei, derelinquere doctrinam Aristotelis ei bene notam de structura 


intellectus humani. 


(1) In II Sent., dist. 28, art. 10. — La “‘forme,, de la foi, c'est précisément la 
lumière que développe dans lintelligence affective la “‘tension,, vers la fin, vérité 
béatifiante.… La ‘‘tension,, n'est donc pas un élément matériel ajouté aux autres, mais 
la perfection propre de la foi, sa forme, selon que la fin commande, dans l'agir hu- 
main, la forme de l'action vertueuse.…. Dans la foi, lintelligence connaît certes, mais 
dans une ‘“tension,, de son être qui la précipite, en quelque sorte, hors d'elle-même, 
dans une communion à la réalité suprême» (A. M. MaccarErmi, art. cit, p. 800 et 308). 

(2) Quoad doctrinam S. BoNAVENTURAE, quae similis est doctrinae S. Alberti, vide 
opus ejus In II Sent, d. 23, a. 1, q. 2. 


(3) A. M. Maccarsrri aestimat in doctrina S. Alberti «la „portée scientifique, en 
science théologique, de son analyse psychologique de l'assentiment de foi…. La foi, 
communion à Dieu par voie de connaissance, doit saisir vrai et bien dans leur radi- 
cale conjonction; d'où le rôle décisif de la volonté. L'explication de cette conjonction 
varie d'auteur à auteur. Mais, mieux armé en philosophie de lesprit par sa connais- 
sance d'Aristote, Albert serre de plus près le problème: tout en profitant de la ré- 
flection de ses aînés, il propose une solution personnelle, basée elle aussi sur la 
transcendance de la Vérité première, mais présentant une synthèse organique et 
raisonnée du vrai et du bien, dans cette Vérité qui est béatitude. Une vérité telle 
est, pour lesprit humain, hétérogène aux vérités acquises par la raison; analyse 
épistémologique des philosophes, à base d'abstraction, ne vaut plus ici» (art. cit., 
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Doctrina S. Thomae. : 
S. Thomas firmiter tenet doctrinam aristotelicam de constitutione 


intellectus : intellectus vel speculativus est, vel practicus; non datur 


intellectus «affectivus». Consequenter recusat fidem quae esset in sic 
dicto intellectu affectivo, sicut in subjecto (1). Non admittit, sicut 
S. Albertus, «verum scientiae», de quo agit Philosophus, esse aequi- 
vocum ad finem fidei, seu cognitionem religiosam fidei in seipsa esse 
affectivam. « Fides est in cognitiva ; quod patet ex hoc quod proprium 
objectum fidei est verum, non autem bonum, sed quodammodo habet 
complementum in voluntate..» (2). 

Multi auctores recentiores S. Thomae adscribunt doctrinam quae 
actum fidei stricte dictum soli tribuit intellectui. Non attendunt ad 
vcomplementum fidei in voluntate», quod in textu citato indicatur et 
in variis locis fuse exponitur. «Credere est actus intellectus, secundum 
quod movetur a voluntate ad assentiendum. Procedit autem hujus- 
modi actus a voluntate et ab intellectu… Et ideo oportet quod tam 
in voluntate sit aliquis habitus, quam in intellectu, si debeat actus 
fidei esse perfectus.….Credere autem immediate est actus intellectus, 
quia objectum hujus actus est verum, quod proprie pertinet ad intel- 
lectum. Et ideo necesse est quod fides, quae est proprium principium 
hujus actus, sit in intellectu sicut in subjecto» (3). In hoc textu 
actus fidei «immediate» est actus intellectus, sed non «soli» intellec- 
tui tribuitur; ac principium «proprium» actus fidei ponitur in intel- 
lectu, sed non dicitur «unicum» principium in «solo» esse intellectu. 
Alibi partes quas voluntas habet in actu fidei clare adhuc exponuntur : 
«In fide qua in Deum credimus, non solum est acceptio rerum qui- 


bus assentimus sed aliquid quod inclinat ad assensum, et hoc est 


p. 300 et 302). — Hoe judicium praeferendum videtur eo quod enuntiat M. D. Crenu, 
(Notes et communications du bulletin thomiste, t. 1, 1981-1983, L'amour dans la foi, 
98) : « Albert... s'engage dans une voie fort commune chez les maîtres avant 
S. Thomas : placer la foi dans l'intellect pratique, où se combinent, pense-t-il, intel- 
ligence et affectivité. Cette solution moyenne, ce compromis, pourrait-on dire.… ». 


(1) «Saint Thomas refusera cette rupture dans la vie de l'esprit, éliminera lintel- 
lect “affectif,, congu pour la servir, et maintiendra la foi dans [intellect ‘‘spéculatif,,: 
toute connaissance, fût-elle connaissance surnaturelle de Dieu, s'accomplit dans esprit, 
car cette immanence est la loi même de la connaissance» (A. M. MAccaFERRI, art: 
cil.,‚ p.- 808). 
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lumen quoddam quod est ‘habitus fidei... Hic tamen habitus non 


movet per viam intellectus sed magis per viam voluntatis; unde non 
facit videre illa quae creduntur nec cogit assensum sed facit voluntarie 
assentire» (1). — «Fides habet certitudinem ab eo quod est extra ge- 
nus cognitionis, in genere affectionis existens» (2). — «In scientia… 
cogitatio inducit ad assensum, et assensus quietat. Sed in fide est 
assensus et cogitatio, quasi ex aequo. Non enim assensus ex cogitatione 
causatur, sed ex voluntate..) (3). — «In cognitione autem fidei, 
principalitatem habet voluntas: intellectus enim assentit per fidem his _ 
quae sibi proponuntur quia vult, non autem ex ipsa veritatis eviden- 
tia necessario tractus» (4). 

Ad nostram quaestionem quoque pertinent ea quae habet S. Thomas, 
ubi agit de motivo impellente voluntatem ad assensum fidei imperan- 
dum. Secundum Angelicum homo amplectitur fidem, non tantum ad 
perficiendum suum intellectum, per acquisitionem altioris veritatis, sed 
potius ut ineat viam quae ducit ad vitam aeternam, credentibus 
propositam et promissam. Proinde assensus fidei imperatur a voluntate 
quae informatur amore salutis supernaturalis. « Quandoque vero. in- 
tellectus determinatur.. per voluntatem, quae eligit assentire uni parti 
determinate, et praecise propter aliquid, quod est sufficiens ad moven- 
dum voluntatem, non autem ad movendum intellectum, utpote, quod vide- 
tur bonum vel conveniens huic parti assentire…. Etsic.. movemur ad cre- 
dendum dictis, in quantum nobis promittitur si crediderimus praemium vi- 
tae aeternae. Et hoc praemio movetur voluntas ad assentiendum his, quae 
dicuntur, quamvis intellectus non moveatur per aliquid intellectum» (5). 
— (Fides quae est donum gratiae, inclinat hominem ad credendum secun- 
dum aliquem affectum boni, etiamsi sit informis» (6). — «Cum alicui 
proponuntur bona aeterna, primo vult ea, et secundo eis inhaerere 
vult per amorem, et tertio vult sperare ea, et quarto vult credere ea 
ut credens jam possit sperare et amare et habere» (7). — «Inchoatio 
fidei est in affectione, in quantum voluntas determinat intellectum 
ad assentiendum his quae sunt fidei. Sed illa voluntas nec est actus 


(1) In Boethium de Trin., q. 8, a. 1, ad 4. (2) In III Sent., d. 23, q. 2, a. 3, 
sol. 1, ad 2. (3) De verit., q. 14, a. 1, (4) S.c. Gent.,l. III. c. 40. (5) De 
verit., q. 14, a. 1, (6) II-II, q. 5, a. 2, ad 2. (7) In III .Sent., d. 23, q. 2, 
a. 5, ad 4. 
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charitatis, nec spei, sed quidam appetitus boni repromissi» (1). 


hels 


Quare ad credendum requiritur gratia quae tum intellectum, tum 


etiam voluntatem elevat. «Credere est actus intellectus assentientis 
veritati divinae ex imperio voluntatis a Deo motaé per gratiam» (2). 

Hodierni Thomistae merito insistunt in partes quas, secundum 
S. Thomam, voluntas habet in fide. Ac aliqui auctores non simpli- 
citer referunt sententiam allatam de assensu imperato a voluntate ex 


amore boni repromissi, sed adscribunt huic assensui aliquam notam 
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dynamicam et affectivam. Affirmat v. g. P. de La Taille in fidei 


assensu ipsum intellectum conjungi cum Bono supremo, per affirma- 
tionem voluntariam ac amantem (3). Similiter P. Hocedez: intellec- 
tus affirmat veritatem revelatam propter auctoritatem Dei revelantis, 
ac in hac affirmatione transgreditur conceptus abstractos, per quos 
Deus se revelat, ita ut tendat in ipsam primam Veritatem, eique 
uniatur (4). 


(1) De verit., q. 14, a. 2, ad 10. 


(2) I-II, q. 2, a. 9. — «Comme S. Thomas S'intéresse avant tout à la vertu de 
foi (dont le siège formel est lintelligence, puisque croire est un acte de connaissance), 
il parle moins souvent du rôle joué par la grâce directement sur la volonté. Par 
ailleurs, le but essentiel de l’habitus infus agissant sur l'intelligence du croyant est 
précisément de rendre celle-ci docile aux ordres de la volonté qui l'incline à donner 
son adhésion inconditionnée aux vérités mystérieuses qui lui sont proposées: « Fides 
perficit intellectum in ordine ad affectum: actus enim fidei est intellectus imperati a 
voluntate; unde per fidem intellectus nihil aliud habet nisi ut sit paratus ad assen- 
tiendum his quae Deus credi mandat»; De wverit., q. 12, a. l, ad 4 in contr.» 
(R. AuBerT, op. cit, p. 59). 

(3) «La foi, même en son état ordinaire, est engendrée dans lesprit par une 
pression de la volonté, c'est à dire sous l'influence d'un amour au moins initial de 
la Bonté qui se promet dans la vie éternelle, amor bon? repromissi. Actionnée par 
cet amour, Y'intelligence elle-même est rattachée àce Bien suprême par une affirmation 
volontaire et amoureuse, où l'opser est atteint en même temps comme la Fin à la 
quelle se rapporte l'affirmation. Finalité consciente de l'acte intellectuel impéré par 
la volonté, tel est le motif intellectuel inhérent à l'acte de foi.. Ainsi l'acte de foi 
est dans lintelligence comme un produit de l'amour: produit de amour 
le plus initial et le plus rudimentaire, amour de concupiscence pour le moins, chez 
celui qui n'a que la foi; produit de l'amour de charité chez celui qui est en état de 
grâce... La lumière de foi, bien que résidant dans lesprit, n'est point entrée en 
Yhomme par Yesprit, mais par le coeur.» (M. pe La Taure, L'oraison contempla- 
tive, in Recherches de science rel., ann. 1919, t. 9, p. 278-279). 

(4) «Le premier effet de la grâce est de produire dans la volonté une préfigura- 
tion dynamique de la fin surnaturelle, de l'orienter vers elle et de la faire désirer… 
(De verit., q. 14, a. 2). La volonté ainsi actuée et sous l'attirance de la fin dernière, 
détermine lintelligence à affirmer la vérité révélée, à cause de l'autorité de Dieu, et 
à s'unir dans son affirmation àla Vérité première : «divinae cognitioni conjungit per 
assensum». C'est donc l'élan de la volonté orientée et tendue vers Dieu, qui permet 
à intelligence de dépasser les concepts abstraits sous lesquels Dieu se révèle, et de 
tendre vers la Vérité première elle-même» (E. Hocepez, Valeur religieuse de acte de 
foi, in Gregorianum, ann. 15, 1984, p. 399). 
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Doctrina magisterii ecclesiastici. 
Concilium Vaticanum expresse et iterate proponit doctrinam catholi- 

cam, quae actum fidei tribuit intellectui. In variis locis fides com- 

paratur cum cognitione naturali de Deo et rebus divinis, ac describitur 
uti cognitio supernaturalis quam verax Deus hominibus communicavit. 

‚Character intellectualis fidei eximie apparet in descriptione habitus 

fidei, (sess. III, cap. 3): «Hanc vero fidem, quae humanae salutis 

initium est, Ecclesia catholica profitetur, virtutem esse supernaturalem, 
qua, Dei aspirante et adjuvante gratia, ab eo revelata vera esse cre- 
dimus, non propter intrinsecam rerum veritatem, sed propter auctori- 
tatem ipsius Dei revelantis qui nec falli nec fallere potest» (r). Haec 
doctrina opponitur Rationalistis, qui fidem catholicam extenuant et 
ad cognitionem naturalem de Deo rebusque divinis reducunt. Quare 

Concilium distinguit inter cognitionem fidei ex una parte, et notitiam 

de Deo naturalem ex alia parte (2). 

Nil mirum in his adjunctis in fide unice considerari id quod 
ceteroquin in ea praevalet, nempe cognitio (3). Insuper, in eodem 
capite 3° satis indicatur elementum affectivum fidei : « Cum homo a 
Deo tamquam creatore et Domino suo totus dependeat et ratio 
increatae Veritati penitus subjecta sit, plenum revelanti Deo intellectus 
et voluntatis obsequium fide praestare tenemur». — « Quare fides ipsa 
in se, etiam si per caritatem non operetur (cf, Gal. v, 6), donum 
Dei est, et actus ejus est opus ad salutem pertinens, quo homo 
liberam praestat ipsi Deo oboedientiam gratiae ejus, cui resistere posset, 


consentiendo et cooperando» (4). Notetur in hís textibus obligationem 


(1) Denz.-BAnNw., Ench. Patr., n. 1789. 

(2) «Hoc quoque perpetuus Ecclesiae catholicae consensus tenuit et tenet, duplicem 
esse ordinem cognitionis, non solum principio, sed objecto etiam distinctum: prin- 
cipio quidem, quia in altero naturali ratione, in altero fide divina cognoscimus… 
(sess. III, c.4 ; Denz., n. 1795). 

(8) «Le Concile expose la foi de Église en en donnant une définition officielle.. Les 
différences avec la définition tridentine viennent.. surtout de ce que les erreurs moder- 
nes tendant à confondre la foi avec la science, exigent une plus grande précision, 
Toute la pointe de la définition vise donc à distinguer ces deux modes de connais- 
sance. Le Concile m'entendait pas donner une théorie complète de l'acte de foi, 
mais seulementréaffirmer les points battusen brêche par le rationalisme moderne.» 
(R. AvrerT, op. cit, p. 160 et 768, note 18). 

(4) Sess. III, c.8; Dexz., n. 1789 et 1791, 


Concilium Tridentinum in aliis adjunctis jam proposuerat doctrinam, 
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liberam Deo oboedientiam (1). EE! 


in qua elementum affectivum actus fidei magis apparet. Concilium 


sententiam S. Pauli, qua dicimus justificari per fidem (Rom. Il, 
22-24), ita intelligit ut fides non tantum sit « humapae salutis initium ne 
_ sed etiam « fundamentum et radix omnis justificationis » (2). Fides Í 


non reducitur ad nudum assensum veritatibus revelatis, nam importa 
aliquam elevationem hominis, qua refertur ad Deum auctorem salutis 
supernaturalis, hujusque salutis radicem in se suscipit. Virtus fidei unit 


quidem fidelem cum Christo, at haec unio non est perfecta nisi ad 


eam accedat spes et charitas 6). 


Concilium rejicit fidem fiducialem _Protestantium, eisque opponit® 


fidem dogmaticam, qua credimus « vera esse quae divinitus revelata et 


promissa sunt». At actus fidei dogmaticae comprehendit elementum 


affectivum ; nam adulti peccatores» disponuntur ad ipsam justitiam, — 


dum excitati divina gratia et adjuti, 


“tionem praecedit (5). 


(Seguitur) O. SCHELFHOUT. 


(1) R. Augerr (op. cit, p. 160) opinatur verba «voluntatis obsequium», quae oc- 


fidem ex auditu concipientes, — 
libere moventur in Deum» (4). Notandum est hic non agi de actu — 


fidei formatae per virtutem charitatis, sed de actu fidei qui justifica- _ 
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currunt in textu citato, non alludere ad partes voluntatis in ipso actu;fidei, «mais à 


la soumission préalable par laquelle l'homme 


‚ reconnaissant que sa raison n'est pas 
la règle suprême de toute vérité, 


accepte d'user d'un autre moyen de connaissance 


qui lui permettra d'entrer en contact avec la Vérité totale». At agitur “de obsequio 


guod fide praestandum est, ut ex ipso textu patet. Vide ulterius A. Vacant, Études 
théol. sur les const. du Conc. du Vatican, Paris, 1895, t. 2, p. 25. — Verba «fides 
ipsa in se» designant habitum fidei. «Le Concile n'oppose pas l'acte de foi à ses 
causes, mais la foi en général à la foi informée par la charité» (R. Aunerr, op. cit, 


p. 181). 
(2)°Cf. sess. VI, c. 8; Denz, n. 801. 


(3) «Nam fides, nisi ad eam spes accedat et caritas, neque unit perfecte cum 


Christo, neque corporis ejus vivum membrum efficit» (sess. VL, c. 7; Denz, n. 800). — 
(4) Sess. VI, c. 6; Denz., n. 798. 


(5) Cf. R. Ren OPC ND lS. 
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ZEKERHEIDSGRADEN IN MORAALTHEOLOGIE (1) 


1. — Het vraagstuk en zijn belang. 


De priester heett de christelijke geloofs- en zedenleer voor te houden, 
te verklaren, te verdedigen. In dat complex geheel zijn alle waarhe- 
den niet even belangrijk, alle stellingen niet even zeker. Het komt er 
dus op aan duidelijk onderscheid te maken tusschen hoofdwaarheden 


en ondergeschikte leerpunten, hoe belangrijk. zij ook mogen zijns 


tusschen dogma en theologische verklaring, tusschen moraalstellingen 
die vaststaan en andere die betwijfelbaar zijn. Wie dit noodzakelijk 
onderscheid verwaarloost, loopt gevaar Gods woord met menschelijke 
opvattingen te verwarren, zijn priesterlijk gezag, dat onder meer op 
soliede wetenschap moet gegrondvest zijn, in het gedrang te brengen, 
en bij ’t verkondigen der geopenbaarde waarheid niet met den 
noodigen eerbied aanhoord te worden. 

Ook in zake moraal is een juist onderscheid in den zekerheids- 
graad der stellingen zeer noodzakelijk. Niemand, ook niet de priester, 
heeft het recht aan de geloovigen zwaarder plichten op te leggen dan 
God, de Kerk en de natuurwet het vragen. Voorzeker, er is niet veel. 
goeds te verwachten van een moraaltheologie opgevat als science des 
limites. Doch de christene mensch mag weten waar het terrein 
ophoudt der stricte en zekere verplichting en waar de grens begint 
van de evangelische raden of van het ethisch behoorlijke dat noch- 
tans niet absoluut dwingt. 

Den zekerheidsgraad der moraaltheologische stellingen aanduiden is 
een zeer moeilijke taak. Iedereen ziet wel eenigszins in dat niet alle 
thesen onzer handboeken dezelfde wetenschappelijke fundeering bezit- 


(1) Als bibliographie kan o. m. aangeduid worden : E. Durrancuy, Morale (T'héo- 
logie), in Dict. de T'héol. Cath, T. X, kol. 2896; inleidingen op de studie der theo- 
logie: M. p'Hergieny, La théologie du révélé, Paris, 1921 ; G. Rareau, Introduction 
à Pétude de la théologie, Paris, 1926; J. Buz, Einführung in die theologie, Freiburg 
im Breisgau, 1985; werken over fundamenteele moraal : J. BouQumron, Theologia 
moralis fundamentalis, ed. 82, Brugis, 1903, p. 22 vv.; J. Mayer, Allgemeine Moral, 
T. 1, Paderborn, 1939, p. 22 vv. ; verder: L. Crovem, Valeur des décisions 
doctrinales et disciplinaires du Saint Siège, 3° éd., Paris, 1928; tenslotte handboeken 
over de fide : J. vaN Noort, Tractatus de fontibus revelationis nec non de fide divina, 
Hilversum, 1920; Ar. Janssens, Het Geloof, Antwerpen-Brussel-Nijmegen, 1941, 
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oi, dat elk der daar voorkomende leerstellingen nog niet definitief 
geformuleerd is. Een hiërarchische schaal opmaken van de waarde der 
afzonderlijke leerstukken zou echter een zware taak zijn. Weinige 
moralisten, — ja minder nog dan de dogmatici — durven het aan 
bij - hun uitspraken zekerheidskwalificaties te voegen. Tot hiertoe 
bestaat er, naar ons weten, geen enkel moraaltheologisch werk waarin 
men, zooals in Bartmann’s dogmatiek, bij iedere thesis een aanduiding 
vindt als de fide, fidei proximum, enz. In concreto is het onderscheid 
hier wellicht moeilijker dan in de dogmatiek, omdat de Kerk min- 
der uitspraken deed in zedelijkheidsvragen dan in geloofskwesties. 
Wanneer men den graad van zekerheid beschouwt welke sommige 
auteurs dan toch aan één zelfde stelling toeschrijven, dan staat men 
heel dikwijls verwonderd over de breede toonladder die daar bespeeld 


wordt. Sommige punten zijn natuurlijk zeer klaar en zeker omdat zij 


duidelijk in de H. Schrift, in de ononderbroken kerkelijke traditie of — 


in de uitspraken van het kerkelijk magisterie bevat liggen; over die 
bestaat er eensgezindheid. Andere zijn de gewaagde opinie van één 
of enkele tweede rangs-moralisten. Tusschen beide soorten echter 
ligt een zone van middengevallen waarin de fundeeringsgraad zeer 
weinig klaar en fel omstreden is. Ten slotte bestaat nog deze 
moeilijkheid dat het kerkelijk leergezag, wanneer het tusschenkomt in 
geloofs- en zedenleer, op zeer verscheiden wijzen optreedt, en dat het, 
tenzij voor conciliaire definities en uitspraken ex cathedra, zich zelden 


uitspreekt over den zekerheidsgraad en de draagwijdte van zijn leerpunten. 


De oorzaak van al deze moeilijkheden in de bepaling der zeker- 
heidsgraden moet gezocht worden in het feit dat de revelatie ons 
geen systematisch geordende moraalleer heeft aangeboden. Zij bracht 
ons dikwijls schijnbaar zeer occasioneel en soms onder zeer bedekten 
vorm enkele fundamenteele zedelijke beginselen, ’t zij eenvoudige her- 
halingen van die der natuurwet, ’t zij specifiek christelijke, en liet 
het aan den toekomstigen theologischen arbeid over daarvan den 
rijkdom en de diepte te peilen. Wat de kern betreft is zoowel zeden- 
leer als geloofsleer sinds Christus en de Apostelen vastgelegd. Wat 
echter de verkondiging, de verklaring, de toelichting, de systematiseering 
aangaat, is een wezensgetrouwe ontwikkeling een ontegensprekelijk 


feit. Het is de taak der moraaltheologie van iederen tijd aan die ont- 
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plooiing den volmaaktsten, den klaarsten, den meest wetenschappe- 
lijken vorm te geven, en in ’t bijzonder die waarheden naar voor 
te halen, te belichten en uit te diepen, waaraan de tijd het meest 
behoefte heeft of die het meest in gevaar gebracht zijn. Haar 
naaste doel is immers weten, de wetten van het zedelijk leven 
kennen. Ze moet de zedelijke beginselen formuleeren, ze be- 
wijzen, speculatief of positief fundeeren, er nieuwe uit atleiden en 
de gekende logisch en harmonisch ordenen. Haar verwijderd doel is 
de practische en concrete toepassing der beginselen in eigen en 
andermans wisselend leven. Zij is dus een scientia speculativo-prac- 
tica en als dusdanig heeft zij essentieel de lastige taak waarheid en 
zekerheid te bereiken of minstens zoo dicht mogelijk te benaderen. 
Gelukkig dat de Kerk intusschen nogal eens optreedt om sommige 
leerpunten af te lijnen en tegen dwaling te verdedigen. 

Er kan hier natuurlijk geen spraak zijn het tekort aan bepalingen 
omtrent zekerheidsgraden der afzonderlijke leerstellingen, waarop vroe- 
ger gewezen werd, in dit artikel goed te maken. Hier wordt voor. 
namelijk beoogd het feit te onderlijnen van de zekerheidsverschillen in 
de moraaltheologie. Dit feit is in ’t bijzonder van belang in het aposto- 
laat bij intellectueelen. Deze merken immers zelf maar al te goed op 
dat alle stellingen onzer katholieke moraal geen dogma’s zijn, en zijn 
soms geneigd daaruit af te leiden dat die waarheden niet bindend 
zijn. Vervolgens worden enkele criteria aangegeven welke kunnen nuttig 
zijn om den zekersheidsgraad van afzonderlijke stellingen aan te dui- 
den en de vereischte houding van de geloovigen tegenover diezelfde 


te bepalen. 


II. — De dogmatische kern; tusschenkomst van het leergezag. 


1. Leerstukken die zóó klaar in de H. Schrift staan dat zij 
iederen lezer, 't zij hij ongeschoold of theoloog is, onmiddellijk opvallen 
en begrepen worden als een duidelijk woord van God, zijn absoluut 
zeker en moeten met goddelijk geloof aanvaard worden. Zoo b.v. de 


leer dat liefde tot God en tot den naaste de eerste plicht is van ieder 


christen mensch. 
Van die soort zijn er echter niet zeer veel. Vandaar dat de Kerk, 
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de menschelijke onzekerheid te hulp komend, sommige leerpunten 


naar inhoud en zekerheidsgraad nader bepaalt. 
b . 
2. Ook in de moraal bestaan er stricte dogma's. Onder dien naam 


wordt verstaan iedere gereveleerde waarheid die in H. Schrift of 


Traditie opgesloten ligt en als dusdanig door de Kerk te gelooven 
voorgesteld wordt, ’tzij in een plechtige buitengewone (1) uitspraak 
(dogma definitum), 'tzij in de gewone universeele en manifeste leer 
van het kerkelijk magisterium (dogma non [solemniter] definitum). 

Voorbeelden van de eerste soort zijn: de bepaling van het concilie 
van Trente omtrent de verplichting alle doodzonden te biechten (2); de 
leer dat de doodzonde den mensch berooft van de vriendschap Gods en 
eeuwige verwerping meebrengt (3); de leer van Trente door Pius XI 
in zijn huwelijksencycliek overgenomen en geplaatst tegen manicheesche, 
jansenistische en naturalistische dwalingen, dat reinheid en volledige 
onthouding mogelijk zijn (4); of nog de Vaticaansche definitie dat 
het geloof een bovennatuurlijke deugd is (5). 


(1) Om te weten welke soorten definities onder deze categorie vallen, zie G. Van 
Noort, op. cit, p. 145. 

(2) Cfr Conc. Trident., sess. XIV, Doctrina de sacramento poenitentiae, Cap. V, 
De confessione (DENZINGER-BANNWART, n. 899 en n. 917). 

(3) Conc. Later. IV, Cap. 1, De fide catholica (D.-B., n. 429) : « Omnes cum suis 
propriis resurgent corporibus, quae nunc gestant, ut recipiant secundum opera sua, 
sive bona fuerint sive mala : illi cum diabolo poenam perpetuam, et isti cum Christo 
gloriam sempiternam»; ook Conc. Trid., Sess. VI, De justificatione can. 25, (D.-B., 
n. 835) en Sess, XIV, De sacramento poenitentiae, can. 5 (D.-B., n. 915). 

(4) Prus XI, Casti connubit, A. A. S., 1930, T. XXII, p. 561 : «Nullae enim exsur- 
gere possunt difficultates quae mandatorum Dei, actus, ex interiore natura sua malos, 
vetantium, obligationi derogare queant; in omnibus vero rerum adjunctis semper 
possunt conjuges, gratia Dei roborati, suo munere fideliter fungi et castitatem a 
turpi hac macula illibatam in conjugio conservare; nam stat fidei christianae veritas, 
Synodi Tridentinae magisterio expressa (Conc. Trid., Sess. VI, Cap. 11) : « Nemo 
temeraria illa et a Patribus sub anathemate prohibita voce uti [debet], Dei praecepta 
homini justificato ad observandum esse impossibilia. Nam Deus impossibilia non 
jubet, sed jubendo monet et facere quod possis et petere quod non possis, et ad- 
juvat ut possis». Eademque doctrina iterum sollemniterque praecepta est ab Ecclesia 
et confirmata in damnatione haeresis iansenianae, quae contra Dei bonitatem haec 
blasphemare erat ausa (Const. Apost. Cum occasione, 81 Maii 1653, prop. 1) « Aliqua 
Dei praecepta hominibus justis volentibus et conantibus, secundum praesentes, quas 
habent, vires, sunt impossibilia : deest quoque illis gratia, qua possibilia fiant ». 

(5) Zie Conc. Vatic., Sess. III, De fide catholica, Cap. 8 (D.-B., n. 1787) : «Hanc 


vero fidem, quae humanae salutis initium est, Ecclesia Catholica profitetur, virtutem 
esse supernaturalem.… ». 


Pe 


Ear denn 


a DE 


ptn ereen 
De Sn 


mens af 


Nr, 


{ 


jg 


= LET ES MCG IA Kk 


Ne 


Het gewoon kerkelijk magisterium in zijn geheel en in moreele 


eenheid met den paus, kan ook dogmatische uitspraken treffen en 


kerkelijke leerstukken, alhoewel zonder plechtige definitie, toch onfeil- 


baar bepalen. Een der bijzonderste teekenen waaruit men kan besluiten 
dat een concrete stelling de onfeilbare zekerheid van die soort bezit, 
is het feit dat de daarin bevatte leer over gansch de wereld in den 
volkscatechismus, of meer nog, in de moreel universeele en constante 
overtuiging der kerkvaders en der theologen wordt voorgesteld als” 
behoorend tot het geloof (1). Dit geldt voor meer dan één gewichtige 
moraalstelling. Een voorbeeld van deze tweede soort: dat echtbreuk, 
kindermoord en vruchtafdrijving doodzonden zijn. Hierover bestaat een 
«sententia unanimis» zoowel bij de Vaders als in de poenitentiaal- 
boeken en bij de moderne theologen. 

Al deze waarheden moeten fide divina et catholica geloofd worden, 
vermits zij terzelvertijd op Gods gezag en op de onfeilbare autoriteit 
der Kerk berusten. Wie zulke waarheden loochent is ketter. 

3, Er bestaan ook waarheden die, alhoewel niet gereveleerd, toch, 
om hun connexie met de openbaring, door de Kerk onfeilbaar worden 
gedefinieerd en door katholieken met een speciale instemming moeten 
aanvaard worden: de zoogenaamde wveritates catholicae. De meeste 
stellingen van die soort betreffen punten die een nauwen wezenssamenhang 
met den openbaringsinhoud vertoonen en die daarom door het 
kerkelijk leerambt worden opgenomen. Dat wezensverband blijkt hieruit 
dat deze leerstukken noodzakelijke voorwaarden of noodzakelijke ge- 
volgen zijn van gereveleerde doctrines. Men erkent zulke waarheden 
aan de engheid van het verband met de geopenbaarde leer en ook aan 
de wijze der verkondiging. Gezien de onfeilbare tusschenkomst van 
de Kerk wordt hier een absoluut sterke instemming geeischt welke 
men gewoonlijk fides ecclesiastica noemt. Tot dit domein behooren 
de uitspraken van de Kerk in verband met de algemeene kerkelijke 
tucht, de goedkeuring van religieuze orden, de canonisatie der 


heiligen, enz. 


(1) Cfr Ps IX, Epistola Twas libenter ad archiepisc. Monaco-Frigingensem, 
21 Dec. 1863 (D.-B., n. 1683): Fide divina credenda sunt «quae ordinario totius 
écclesiae per orbem dispersae magisterio tamquam divinitus revelata traduntur, ideoque 


“universali et constanti consensu a catholicis theologis ad fidem pertinere retinentur ». 
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De Kerk kan bovendien als verklaarster van de natuurwet en het 
natuurrecht ook de fundamenteele voorschriften of verboden van de 


natuurlijke zedenwet definieeren, nader verklaren of positief promul- 


geeren. Voor zoover die definities zekere axioma's zijn van de natuur-_ 


wet, zullen zij door het feit zelf een absoluut onomstootbaar karakter 
hebben. Aldus de beginselen : geen straf zonder schuld; ieder men- 


schenleven is een heilige en onschendbare zaak. 


4. Ook wanneer dergelijke waarheden niet definitief met onfeilbare 
autoriteit gedefinieerd worden, doch door het hoogste kerkelijk 
magisterie slechts authentisch d.i. autoritatief voorgehouden worden, 
moeten zij met een religieuze instemming aanvaard worden (1). 
Hierdoor verstaat men een instemming van verstand en wil die 


gegeven wordt om een godsdienstig motief, namelijk uit verschul- 
digde gehoorzaamheid aan het godsdienstig gezag dat door Christus 


onmiddellijk of middellijk werd ingesteld. Volgens de meer waarschijnlijke 
sententie der theologen volstaat hier geen eerbiedig zwijgen (silentium 
obsequiosum), doch wordt er verwacht een geloovige waardeering der 
kerkelijke motiveering, een inwendig eerbiedig aanvaarden. Natuurlijk, 
vermits er hier van geen onfeilbaarheid spraak is, moet de instemming 
niet absoluut sterk en onwederroepelijk zijn zooals in de vorige 
gevallen. Maar zulke leerstellingen worden door de Kerk authentisch 
voorgehouden, omdat zij blijken op soliede inwendige bewijsgronden 
te steunen en volgens het oordeel van eminente kerkvaders of 
theologen, virtueel tot de revelatie zouden behooren. Ze worden 
daarom gewoonlijk bestempeld met den titel veilig, tutum, soms met 
dien van fidei proximum. De tegenovergestelde beweringen zullen 
soms den naam kaeresi proximum, erroneum, minstens dien van 
onvoorzichtig of vermetel krijgen. 


(1) Zie R. Berrarminus, De Summo Pontifice, lib. IV, c. 2: « Catholici omnes 
conveniunt… Pontificem solum vel cum suo particulari concilio, aliquid in re dubia 
statuentem, sive errare possit, sive non, esse ab omnibus fidelibus obedienter audien- 
dum». Dezen plicht hebben de pausen zelf dikwijls onderlijnd, o. m.: Pws IX, 
Epistola T'uas libenter, jam citata(D.-B., n. 1684); ook de encycl. Quanta Cura, 8 
Dec. 1864 (D.-B., n. 1698); Conc. Vatic., Sess. III, Constitutio dogmatica de fide 
catholica, Cap. IV (D.-B., n. 1820); Pius X, Decretum S. Off. Lamentabili, 3 Juli 1907, 
prop. 8 (D.-B., n. 2008). Deze teksten behooren tot de bronnen van de canones 1894 en 
2317 van het kerkelijk wetboek. Cfr L. Croupin, op. cit, p. 53 vv. en p. 88 vv. 
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In deze stellingen vindt men geen absolute, maar toch moreele 
zekerheid. In geval iemand een eenvoudige moeilijkheid of twijfel omtrent 
deze heeft, blijft de presumptie ten gunste van de autoriteit bestaan en - 
zou het onvoorzichtig zijn instemming te weigeren. Indien echter een ernstig 


en vooraanstaand theoloog na een grondig wetenschappelijk onderzoek 


soliede en vroeger niet in acht genomen redenen meent te vinden die 


tot de evidente conclusie leiden dat de voorgestelde leer onjuist is, — 
hetgeen zelden zal gebeuren, maar theoretisch niet onmogelijk is — 
dan moet hij met deze leer niet onmiddellijk instemmen. De Kerk verbiedt 
hem hoegenaamd niet een ernstig onderzoek naar de waarheid. Hij kan 
dan zijn instemming hangende houden, zonder te affirmeeren of te 
negeeren en mag in alle nederigheid en eerbeid zijn redenen aan de 
competente autoriteit voorleggen, zoolang er geen onfeilbare uitspraak 
verschijnt (1). Intusschen echter moet hij zich houden aan een eer- 
biedig zwijgen t.t.z. zich onthouden, uitwendig zijn opinie te ver- 
kondigen, te verdedigen in woord of schrift (2). 

Tot deze soort waarheden behoort bijvoorbeeld de leerstelling 
dat huwelijksmisbruik doodzonde is. Zij werd onlangs nog klaar 
onderlijnd en in ’t licht geplaatst tegen de Lambeth-conferentie in de 
encycliek Casti connubii (3). De kerkelijke traditie is op dit punt ten 
andere eenvormig: de verwerping van het neomalthusianisme is terug 
te leiden op den bijbel waarin de geschiedenis en de veroordeeling 
van Onan verhaald worden (4). 

III, — Theologische bepalingen. 

Benevens de bepalingen die van het hoogste kerkelijk leergezag 
afkomstig zijn, bestaan er andere die louter het werk zijn van theo- 
logen als dusdanig. Dit werk kan naar gelang de gebruikte methode 


positief of speculatief zijn. 


(1) Cfr A. Lenmkuvar, Theologia moralis, ed, 11a , Friburgii Brisgoviae, 49107 De 
n. 419, p. 240. 

(2) Cfr Acta et decreta Concilii provincialis Mechliniensis guinti, Mechliniae, 
1938, p. 26. 

(3) Pus XI, Casti connubii, loc. cit, p. 560: «Ecclesia Catholica, altam per 
os Nostrum extollit vocem atque denuo promulgat: quemlibet matrimonii usum, in 
quo exercendo, actus, de industria hominum, naturali sua vitae procreandae vi desti- 
tuatur, Dei et naturae legem infringere et eos qui tale quid commiserint gravis noxae 
labe commaculari ». 


(4) Gen. 38, 8-10. 
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worden, doch niet als formeel tot de revelatie behoorend, maar slechts 
als nauw met de openbaring verwant; ook stellingen die zelfs door 
een groot deel der Vaders en theologen, doch niet door allen, als ge- 4 
reveleerd aangezien worden, zijn zeer eerbiedwaardig, en kunnen in 
bepaalde gevallen het geloof benaderen. Die loochenen zou soms dicht 
bij de ketterij staan, in ieder geval vermetel zijn, maar toch niet 
kettersch. 
Het spreekt van zelf dat de theoloog onmogelijk in deze gevallen 
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den juisten zekerheidsgraad kan bepalen, indien hij bij het onderzoek 
der teksten uit de theologische traditie niet te werk gaat volgens de be- 
ginselen van een strenge historische kritiek. Hij moet vooral weten 
dat in de waardebepaling van een zoogenaamde traditioneele leer niet 
vooreerst het getal, doch het gewicht der verdedigers belang heeft. Hij 
mag niet onvoorwaardelijk het hoofd buigen voor de uiterlijke autori- E. 
teiten zonder eerst de kracht der innerlijke argumenten te hebben 
afgemeten. 

2. In de moraaltheologie bestaan er ook theologische conclusies. 
Het zijn moraalstellingen die door een echte redeneering logisch worden 
afgeleid uit twee praemissen waarvan eene geopenbaard en de andere 
natuurlijk gekend is. Deze gevolgtrekkingen zijn object voor contro- 
versen in zoover er nog duistere en onzekere punten in besloten liggen. 

Wat betreft den zekerheidsgraad dezer stellingen, hij zal afhangen 
én van het exegetisch juist begrip der gereveleerde praemissen, én van 
de phitosophische betrouwbaarheid der redelijke beginselen, én van de 
legitimiteit der logische deductie. Hier voelt men aan welke belang- 
rijke rol de wijsbegeerte te vervullen heeft in de theologie. «De phi- 
losophie, zegt Pius XI, maakt de theologie tot een leer die de kracht 
bezit van een wetenschap die dien naam waardig is en die bekwaam Ê 
is een zoo volmaakt mogelijke uiteenzetting te geven als de mensche- 
lijke rede het toelaat, en een zegerijke verdediging te bieden van de 
door God gereveleerde waarheid. Zij bewerkt die gelukkige en gebon- 
dene aaneenschakeling van gevolgen en oorzaken, die ordening en dis- 
positie welke doen denken aan de ontplooiing van een leger in slagorde, 
die klare definities en distincties, die stevigheid van argumenten en 


die zeer grondige discussies, gansch dat geheel dat het licht van de 
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duisternis scheidt en de waarheid van de dwaling» (1). 

Theologische conclusies loochenen kan, naar gelang het geval, ver- 
metel, bedenkelijk, roekeloos, aanstootelijk, ergernis wekkend, valsch, 
van ketterij verdacht, enz. zijn, doch niet kettersch. 

Wanneer deze kwalificaties aan een bepaalde leer gegeven worden 
door een orgaan van het hoogste kerkelijk magisterium, — tegenwoordig 
gewoonlijk bij monde van het H. Officie — dan noemt men die theo- 
logische en authentische censuren, om ze te onderscheiden van de 
louter canonieke en louter doctrineele of private (2). 

3. Verder zijn er ook nog private opinies en leerstukken, waarvan 
de zekerheid niet grooter is dan de stevigheid der praemissen en der 
logische deductie waaraan zij hun formuleering danken, Wanneer men 


deze zonder onderzoek aanvaardt, doet men zulks met een zuiver men- 


schelijk geloof dat geschonken wordt om reden van de louter private 


wetenschappelijke autoriteit van een theoloog. Zulke aanvaarden of 
afwijzen staat den katholiek, tot persoonlijk en verantwoord onderzoek 
bekwaam, vrij, tot de Kerk zelf ingrijpt in de controverse waarin die 
leer voorkomt. 

Deze mindere theologische zekerheidsgraden der periferische leer- 
stellingen zijn niet met zulke garantie voorgesteld, als zouden zij rots- 
vast en onomstootbaar zijn. De zoogenaamde sententiae privatae b. v. 
van casuistische handboeken zijn dikwijls subjectief en afhankelijk van 
de concrete tijdstroomingen, beperkt tot concrete omstandigheden. De 
katholiek zal deze opvattingen respecteeren, doch zij zijn geenszins 
onfeilbaar. Men zal onder zulke stellingen van afzonderlijke auteurs 
of scholen, volgens het geval onderscheiden: sententia bene fundata, 
sententia pia, sententia probabilis, sententia controversata, opinio theo- 


logica, enz.; maar geen enkele van al deze biedt absolute zekerheid, 


(1) Pus XI, Epist. Apost. Officiorum omnium ad cardin. Bisleti, 1 Aug. 1922, 
A. A.S., 1922, T. XIV, p. 455. 

(2) Deze censuren zijn categoriek, wanneer aan iedere afzonderlijke beoordeeide 
propositie een passende kwalificatie wordt bijgevoegd. Ze zijn cwmulatief, wanneer 
niet aan iedere sententie een censuur wordt toegevoegd, maar aan een opsomming 
van proposities een reeks van enkele kwalificaties wordt gehecht. Dan passen de 
censuren respectievelijk, d. i. iedere stelling verdient een der aangehaalde censuren, 
en iedere censuur slaat minstens op een der aangehaalde stellingen. Zie b. v. D.-B., 
n. 1080 enn. 1821. De beteekenis der meest gebruikte censuren kan men lezen bij 
G. vaN Noort, op. cit, p. 186. 


4. Ten slotte spreekt men in de moraal nog van getole eree: 
stellingen. Die verdraagzaamheid heeft een grens in den ia, en d 
ruimte, tot er namelijk een uitspraak volgt van een der organen uit 4 
het bevoegd kerkelijk leergezag. Het «imprimatur» b. v. door een 
Ordinarius loci gegeven, mag niet als een goedkeuring, noch als een — 
aanbeveling van den inhoud van het boek aangezien worden. Imprima- E : 


tur beteekent alleen : nihil obstat. 
IV. — Zekerheidsgraad der encyclieken. Ee 


Er werd reeds hooger in 'talgemeen gesproken over de niet onfeil- — 
bare doch authentische en autorítatieve uitspraken van het hoogste 
kerkelijk leergezag. Men zou nog moeten in het bijzonder handelen over de — 


specifieke waarde van elk der menigvuldige vormen waaronder de Paus en & 
“de Romeinsche Congregaties de katholieke zedenleer verkondigen. Er zou — 


nog moeten een woord gezegd worden over de zekerheidsgarantie van leer- 
stellingen der meer ondergeschikte organen van het kerkelijk magiste-_— 
rium als b. v. de besluiten der nationale en provinciale concilies, der % 
afzonderlijke bisschoppen, der diocesane synoden, enz. De beperkte — 
ruimte echter waarover dit opstel beschikt laat niet toe de waarde — 
van ieder dezer soorten bepalingen met de noodige schakeeringen te Ki 
omschrijven (1). We willen alleen hier enkele bemerkingen naar voor Rb: 
brengen over de zekerheidswaarde der leer welke vervat ligt in de pau- — 
selijke encyclieken (2). De vraag immers interesseert in hooge mate de ® 


hedendaagsche moraal, vermits meerdere pauselijke wereldbrieven der # 
laatste jaren vragen der zedenleer hebben behandeld; om slechts de 
grootste te noemen: Rerum novarum van Leo XIII (15 Mei 1891); à 
Quadragesimo anno en Casti connubii van Pius XI (respectievelijk — 
15 Mei 1931 en 31 December 1930). 

1. De encyclieken bezitten uit zich zelf en naar hun gezamenlijken 
inhoud geen onfeilbaar A vermits zij niet ex cathedra zijn 
uitgesproken. 

2. Deze vaststelling sluit echter niet uit dat zij eenige leerstukken 


kunnen bevatten met onfeilbaarheidskarakter, namelijk die welke 


onmiddellijk aan de H. Schrift of aan decreten van algemeene concilies 8 | 
| 

EI 

(1) Cfr J. Bougumron, op. cit. en L. Crourin, op. cit.; ook de artikels over É 
elk dezer onderwerpen in Dict, de théol. cath. } 
(2) E‚ Mancenor, Eneycligues, in Dict. de théol. cath., T. V, kol. 14 vv. ei 
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Á ontleend zijn. Bedndelijke stellingen van een ‘pauselijken wereld- 


brief kunnen ook cathedra- -uitspraken zijn, in het geval dat de vorm 
der leerverkondiging zulks aanwijst. Pater Vermeersch (1) meent dat 


_ dit het geval is voor den vroeger geciteerden passus (2) uit de huwe- 


lijksencycliek waar gezegd wordt dat huwelijksmisbruik doodzonde 


„is. Doch dit oordeel is ver van algemeen. 


3. Bij het onderzoeken en bestudeeren van een encycliek moet men 
altijd rekening houden met haar ontstaan, haar doel, de tijdsomstan- 
digheden en de oorzaken van haar verschijnen, haar bestemmelingen, 
enz., opdat daardoor beter de zin en het gewicht van haar leergehalte 
zou kunnen bepaald worden. Men moet bedenken dat iedere encycliek 
haar oorsprong dankt aan bijzondere tijdsomstandigheden, soms aan 
bijzondere misstanden. Toch is zij geen louter gelegenheidsschrift en 
bevat zij geen gewone private meening van een bepaalden Paus. 
Achter iedere encycliek staat het hoogste leergezag van de Kerk, staat 
de Paus als hoogste leeraar der katholieke wereld. De eer der 
encyclieken bezit telkens den zekerheidsgraad dien de vorm der ver- 
kondiging, de theologisch-bijbelsche fundeering of de samenhang met 
de kerkelijke dogma's uitwijzen. Men moet hierbij nog bemerken dat 
de encyclieken dikwijls een controverse in kerkelijke kringen willen 


beslechten en beeindigen, meer nog, dat zij soms actueele dwalingen en 


_dwaalleeren over moraal en sociologie willen terechtwijzen en overwinnen. 


4. De vraag stelt zich dan: Hoe verhoudt zich de katholiek tot die 
moraalstellingen der encyclieken waarin niet rechtstreeks een dogma 
wordt verklaard en waarvan de loochening niet direct kettersch is? 


Daarop werd reeds vroeger antwoord gegeven waar het ging over de 


(1) A. VerueerscH, Katechismus van het Christelijk huwelijk volgens de 
Encycliek «Casti connubii>, Brugge, 1932, p. 48: «Tegenover een dergelijke taal 
van den Opperherder kunnen wij er niet aan twijfelen, dat wij ons bevinden in 
tegenwoordigheid van één dier gevallen, die niet zeldzaam zijn, waarin de Paus 
onfeilbaar leert een waarheid die reeds gehouden en geloofd werd door de, Kerk. 
Ziedaar waarom de Paus ook kan optreden als de onfeilbare verklaarder van de 
oorspronkelijke Kerk». Schrijver voelt zich in zijn overtuiging gesterkt door het 
oordeel van Dr Jou Ryan in een artikel Z'he moral Teaching of the Encyclical in 
The Ecclesiastical Review, 1981, p. 265 vv., en door de manier waarop de Bel- 
gische bisschoppen in hun gezamenlijken vastenbrief van 1981 de rol voorstellen die 
door den plaatsbekleeder van Jesus-Christus in dit gedenkwaardig document wordt 
opgenomen. 


(2) Cfr p. 177, nota 3 . 
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religieuze instemming welke wij verschuldigd zijn aan authentische, doch 
niet onfeilbare leerstukken. Het moge hier volstaan de richtlijnen te 
citeeren welke het kerkelijk recht ons aangeeft. Can. 1324 : « Het volstaat 
niet [voor een katholiek] de kettersche verkeerdheid te mijden ; maar 
men moet ook die dwalingen zorgvuldig vluchten, die min of meer de 
ketterij benaderen ; daarom moeten alle [katholieken J ook die veror- 
deningen en decreten in acht nemen waardoor zulke verkeerde mee- 


ningen door den H. Stoel verworpen en verboden zijn ». 


V. — De katholieke geesteshouding. 

Het mag geenszins als een ideaal gelden in punten welke nog niet 
volledig vaststaan, een neutrale, onverschillige, bijna agnostische 
houding aan te nemen. Iedereen moet in de mate van het praktisch 
‚mogelijke, of minstens door andermans hulp zich een juist geweten 
trachten te vormen en dus ook in vrije kwesties tot een verantwoorde 
opinie komen. Er wordt echter van hem gevraagd een juist inzicht 
te hebben in de stevigheid van die opinie (1). 

De hierboven gemaakte opmerkingen zouden hun doel totaal missen 
moesten zij, ook maar in den minsten graad, den eerbied der lezers 
voor de kerkelijke zedenleer verminderd hebben. De katholieke moraal, 
gelijk de Kerk haar eeuwen lang in. een aaneengesloten traditie voor- 
houdt, is voor ieder katholiek, als geheel heilig en eerbiedwaardig. 
Deze neemt de kerkelijke moraal, evenals de geloofsleer, in haar een- 
heid en haar geheel geloovig aan. Hij plukt haar niet willekeurig 
stuk voor stuk uiteen volgens zijn private inzichten. Hij maakt de 
aanneming van een leer niet alleen en uitsluitend afhankelijk van zijn 
persoonlijk privaat oordeel. Wie deze houding niet heeft is onbekwaam 
een juist gebruik te maken van hooger gegeven beginselen. 

Omtrent die houding vermaant ons Pius XI in zijn huwelijksencycliek: 
«Dat zij [de christenen] niet al te veel vertrouwen op hun 
eigen oordeel, en zich niet laten verlokken door een valsche vrijheid 
van den menschelijken geest, die men «autonomie» pleegt te noemen. 


Het past immers een waren christen volstrekt niet zóó hoovaardig op 


(1) Cfr L. Lavaup, Médiocrité ou examen de conscience théologique, in Vie 
spirituelle, 1924, T. 11, p. 78. £ 
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eigen inzicht te vertrouwen, dat hij alleen zou willen aannemen wat 
in zijn diepste gronden door hem als waar wordt ingezien, en te 
meenen dat de Kerk, die tot leering en leiding van alle volkeren door 
God gezonden is, van de nieuwere toestanden en omstandigheden 
minder goed op de hoogte is. Ook past het hem niet slechts dan 
instemming en gehoorzaamheid te toonen, wanneer de Kerk door een 
dier bovengenoemde plechtige uitspraken iets strikt oplegt, alsof het 
zoo maar vrijstaat en verstandig is, te meenen, dat haar overige 
besluiten ofwel onwaarheid bevatten, ofwel niet genoeg op waarheid en 
zedelijkheid steunen. Neen, het is een eigenschap van iederen waren 
christen mensch, hij moge geleerd zijn of niet, zich in alles, wat 
geloof en zeden betreft, telaten leiden en besturen door Gods H. Kerk, 
in haar Opperherder den Paus van Rome, die zelf geleid wordt door 


Jesus Christus onzen Heer» (1). 


L. VAN PETEGHEM. 


DE GEMEENTEBESTUREN 
EN DE OPENBARE ZEDELIJKHEID. 

In verschillende landelijke gemeenten, langsheen de groote steen- 
wegen gelegen, werden de laatste jaren herbergen opgericht van twijfel- 
achtig allooi. Mooie rivieroevers of rustige boorden van een vijver 
zijn vaak het tooneel geworden van al te vrije gedragingen van baders 
en kampeerders. Soms wordt de jeugd door een soort dansfurie aan- 
gegrepen welke ook de jongeren in de danszalen trekt. Bekommerd 
om het geestelijk welzijn zijner parochie vraagt de pastoor zich wel 
eens af of de gemeentebesturen niet gewapend zijn tegen dergelijke 
misbruiken. Het is de vraag omtrent de politiebevoegdheid van het 
gemeentebestuur — rechtstreeksche en onrechtstreeksche — inzake 


zedelijkheid. We willen beproeven in dit artikel er een oplossing aan 


te geven (2). 


(1) Prus XI, Casti connubii, loc. cit.…‚ p. 580. 

(2) Cfr. J. Ronpou, De- gemeenten en de bestrijding der zedeloosheid. Referaat ge- 
houden op het congres van Zedenadel te Antwerpen, 26 Dec. 1988, in Zedenadel, 
1938, t. VI, p. 52 ss.; De gemeentebesturen en de openbare zedelijkheid, uitg. 
Mannenverbond van Katholieke Actie, Roeselare, z. d. ; Richtlijnen voor zedenadel-actie, 
uitg. Zedenadel, Gent.; Bevoegdheden van de gemeente overheden met betrekking tot 
openbare drankgelegenheden en danslokalen in Tijdschrift voor administratie 1984, t. 


IL, p. 835 ss. 


„gelegenheden, als, bijvoorbeeld, het beheer der gemeentelijke goederen, 


de burgemeester. leder van hen bezit een eigen exclusieve HE 
Waar ze deze te buiten gaan, handelen ze onwettig en ongeldig. Zoo E 
zal een maatregel door den burgemeester getroffen, en die rechtens — 
onder de. bevoegdheid valt van den gemeenteraad of van het college — 
van burgemeester en schepenen, door de hoogere instanties nietig ver- — 
klaard worden, en, omgekeerd, dient hetzelfde gezegd voor de — 


beslissingen van den raad of van het schepencollege (1). Echter, beneven — 
‘zijn gemeentelijke politiemacht, bezit de burgemeester ook nog deze — 


van officier der gerechtelijke politie (2). In deze laatste hoedanigheid 
zal hij meermaals kunnen optreden, waar hij als gemeenteambte- 
naar machteloos zou staan (3). : 

Om de respectievelijke bevoegdheden het best uit elkaar te houden, 
zullen we eerst voor ieder orgaan van het gemeentebestuur afzonderlijk > 
de politiemacht beschrijven; in een tweede deel zullen wij voor — 
de bezonderste uitingen van het openbaar leven, die met de openbare — 
zedelijkheid in nauwe betrekking staan, de concrete maatregelen & 
aanduiden welke door die verschillende organen kunnen getroffen 
worden. a 


A. DE MACHT VAN DE GEMEENTE IN ZAKE OPENBARE ZEDE- 
LIJKHEID. 


1. Bevoegdheid van den gemeenteraad. \ 
Ook voor het gemeentebestuur geldt, in ons land, het principe van _ 
de scheiding der machten, alhoewel niet tot het uiterste doorgedreven. 4 


Buiten de wettelijk bepaalde punten van loutere administratieve aan- 


de benoemingen van onderwijzers en bedienden, enz, zijn de — 


werkzaamheden van den gemeenteraad van wetgevenden aard, t.t. z. 


zij dragen het karakter van algemeen geldende reglementen. De 


(1) Zie, o. m., A. Macar, Les institutions communales, n° 169. p. 297 (coll. Les 
Novelles. Lois politiques et administratives, t. I), Bruxelles, z. d., n° 169, p. 297 


(2) Zie, o. m., M. Vaurmer, Précis du droit administratif de la Belkin ge ed, 
Bruxelles, 1987, p. 181. 
(8) Zie bijv. Code d'instr. crim., art. 9, 11, 50. 
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__ gemeenteraad zal zich, in principe, steeds moeten onthouden van zelf 
__die voorschriften toe te passen op individueele gevallen of voor indi- 


vidueele gevallen een particulieren maatregel te nemen. 


De politierechterlijke bevoegdheid van den raad is omschreven door 
de artikels 78, 96 en 97 der gemeentewet van 30 Maart 1836. Artikel 
18 bepaalt : « Le conseil fait les règlements communaux d’administra- 


tion intérieure et les ordonnances de police communale ». Deze be- 
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voegdheid wordt op uitdrukkelijke wijze bevestigd, in art. 96, voor de 
regeling der ontucht en, in art. 97, voor het toezicht over vertoonin- 
gen in theaters en cinema's. Hoever reikt deze algemeene politiemacht? _ Á 
Hoever deze over de ontucht en de vertooningen? Valt de openbare 
zedelijkheid onder hare bevoegdheid? 

E. Beede algemeene potitie-bevoegdheid. 

a) Geen rechtstreeksche bevoegdheid over de openbare zedelijkheid. 
De gemeentewet van 30 Maart 1836 bepaalt, in het zooeven aange- 
haalde artikel 78, op geenerlei wijze wat dient verstaan te worden 
door « police communale», noch wat er haar voorwerp is. Zij neemt 
dus het woord in zijn toenmalig gangbare beteekenis, nl. zooals het 
was bepaald door de revolutionnaire wet van 1789 — welke tot 
grondslag diende van de wet van 30 Maart 1836 — en sindsdien in de 
rechtswereld was ingeburgerd. 

Welnu, de wetgever van 1789-90 had de politiemacht der gemeenten 
beperkt tot het toezicht over de openbare orde en veiligheid en over 
de volksgezondheid. Dit blijkt met voldoende klaarheid uit de 
wetteksten zelf. De gemeente heeft onder meer als taak, verklaart « 
artikel 50 der wet van 14 December 1789 : «de faire jouir les 
habitants des avantages d'une bonne police, notamment de la propreté, 
de la salubrité, de la sureté et de la tranquillité dans les rues, lieux 
et édifices publics» (1). In overeenstemming met deze beginselver-_ 
klaring, stippelde de wet van 16-24 Augustus 1790, in een limitatieve 
opsomming (2), de verschillende punten uit, waarover de gemeentelijke 


(1) Pasinomie, 1° sér., t. 1, p. 66. 

(2) Zie o. m. A. Giron, Dictionnaire de droit administratif, Bruxelles, 1896, t. II, 
v° police communale, n° 17 — E. BerNmorin, Les institutions provinciales et com- 
munales de la Belgique, Bruxelles, 1892, t. II, p. 192 ss. In tegenovergestelde zin: 
M. Vaurmer o. c.‚ p. 104. 


Ee 


politie toezicht moet uitoefenen. We zullen de tekst in zijn geheel 


aanhalen, omdat de eigen aard der gemeentelijke politiemacht er zoo 
klaar in naar voor treedt. «Les objets de police confiés à la vigilance 
et à l'autorité des corps municipaux sont: 1) tout ce qui intéresse 
la sureté et la commodité du passage dans les rues, quais, places et 


voies publiques; ce qui comprend le nettoiement, lillumination, 


l'enlèvement des encombrements, la démolition ou la réparation des 


batiments menagant ruine, l'interdiction de rien exposer aux fenêtres 
ou autres parties des batiments qui puisse nuire par sa chute; et celle 
de rien jeter qui puisse blesser ou endommager les passants ou causer 
des exhalaisons nuisibles; 2) le soin de réprimer et punir les délits 
contre la tranquillité publique, tels que les risques et disputes accom- 
pagnées d'ameutements dans les rues, le tumulte excité dans les lieux 
d’assemblée publique, les bruits et attroupements nocturnes qui troublent 
le repos des citoyens; 8) le maintien du bon ordre dans les endroits 
où il se fait de grands rassemblements d'hommes, tels que les foires, 
marchés, réjouissances et cérémonies publiques, spectacles, jeux,cafés, 
églises et autres lieux publics; 4) l'inspection sur la fidélité du débit 
des denrées qui se vendent aux poids, à l'aune ou à la mesure, et 
sur la salubrité des comestibles exposésen vente publique; 5) le soin 
de prévenir par les précautions convenables et celui de faire cesser par 
la distribution des secours nécessaires, les accidents et les fléaux cala- 
miteux, tels que les incendies, les épidémies, les épizooties, en provoquant 
aussi, dans ces deux derniers cas, l'autorité des administrations de 
département et de district; 6) le soin d'obvier ou de remédier aux 
évènements fâcheux qui pourraient être occasionnés par les insensés ou 
les furieux laissés en liberté, et par la dévagation des animaux 
malfaisants ou féroces » (1) 

In gansch deze lange opsomming laat niets ook maar eenigszins ver- 
moeden dat aan het gemeentebestuur principieel en rechtstreeks de waak- 
zaamheid over de openbare zedelijkheid zou toevertrouwd zijn. Recht- 
philosofisch kan men weliswaar de openbare zedelijkheid onder het 


begrip «openbare orde» onderbrengen (2); positief-juridisch echter, — 


(1) Pasinomie, 19 sér., t.-I, p. 827 ss. 
(2) Zie J. Ronpov, o. c., p. 52. 
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en dat is hier het eenig geldige standpunt — is zij er niet inbegrepen. In 
han context geplaatst, beteekenen de woorden « le soin de réprimer et 
punir les délits contre la tranquillité publique» en «le maintien du bon 
ordre» slechts het waarborgen der openbare rust en der materieele 
orde. We staan hier voor een waarlijk typische uiting der toenmalige 
liberale staatsopvatting van «l'Etat-gendarme », volgens dewelke de 
overheid, zoo mogelijk, geen andere beperking der vrijheid mocht 
invoeren dan noodig was voor de materieele ordening der samenleving. 

Dat deze opvatting, in 1836, door de Belgische Kamers gehuldigd 
werd blijkt voldoende uit een omschrijving van de openbare orde, door 
Nothomb gegeven bij de discussie van artikel 97 der gemeentewet. « Quelle 
est, aujourd'hui la mission du gouvernement?» vraagt M. Nothomb, 
va-t-elle encore la direction intellectuelle, religieuse, morale de la 
société? Non, il est chargé de la conserver matériellement : l'ordre 
public est son domaine. Hors de là, vous l'avez frappé d'incom- 
pêétence.…. » (1). 

In dienzelfden zin spreekt dan ook tot op den huidigen dag de geheele 
administratieve jurisprudentie. De dienstbrieven der ministers van bin- 
nenlandsche zaken leenen eensluidend de principieele rechtstreeksche 
bevoegdheid der gemeentebesturen, in zake openbare zedelijkheid, af. 
Zoo, bijvoorbeeld, verklaart een ministerieele depêche van 31 Augustus 
1925 aan den gouverneur van Luik, waarbij een gemeentereglement 
nietig verklaard werd, hetwelk, in het belang der goede zeden, aan de 
kinderen onder de 16 jaar den toegang tot de openbare danszalen 
ontzegde: « Cette disposition paraît inspirée simplement par le souci 
de soustraire les enfants à l'inftuence que ce genre de divertissement 
pourrait avoir sur leur formation morale; notre droit public ne 
reconnait pas aux autorités communales le pouvoir rêglementaire en 
cette matière... » (2). 

b) Onrechtstreeksche bevoegdheid in zake openbare zedelijkheid, op 
grond van de beveiliging der openbare rust, orde en gezondheid. 
Worden, positief-juridisch, in ons Belgisch gemeenterecht, de begrippen 


(1) Geciteerd door A. Giron, o. c., t. III, p. 62s. 

(2) Zie bijv. nog de omzendbrief van 7 Juli 1886, 7 September 1928. — In dien- 
zelfden zin spreken ook de rechtsgeleerden welke over de politiebevoegdheid der 
gemeenten handelen: o. m. M. Vauthier, A. Giron, A. Sérésia, Wiliquet Wilkin, 
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« openbare Ga » en « openbare zedelijkheid » » Sels ait: elkaar 


den, in feite toch zal dikwijls een inbreuk op de openbare zeden 8 


heid of wat er aanleiding toe geven kan, tevens een inbreuk zijn op a 


de openbare orde. Deze laatste, zegden wij hooger, is het specifiek 


object der gemeentelijke politie. Uit dien hoofde zijn de gemeenteraden 
dan ook gemachtigd allerlei nuttige maatregelen te treffen, gerecht- ke: f 
vaardigd door de zorg om de openbare orde, maar die tevens — en 
mogelijks nog in eerste plaats — de goede zeden beschermen. Waarlijk 3 


kenschetsend is het vervolg van het zooeven aangehaalde ministerieele 


dépêche van 31 Augustus 1925. Na de principieele incompetence van 
het gemeentebestuur, in zake zedelijkheid, bevestigd te hebben en, 


sprekende over den maatregel dien het uit dien gronde verwierp, 


verklaart het verder: « Il en serait tout autrement si le règlement 


de la commune éloignait les enfants des salles où se donnent des_ 


bals, dans l'intérêt de la sécurité et du main tien de l'ordre public (1). 
Welnu, voor de instandhouding der openbare orde en veiligheid, 


beschikt de gemeenteraad over een zeer uitgebreide reglementatiemacht. 


Hij mag ieder politievoorschrift uitvaardigen dat tot vrijwaring der 


openbare orde strekt en niet in tegenspraak komt met een wet of 
provincieverordening of met de grondwettelijke vrijheden. Dezelaatsten 
beletten meermaals den gemeenteraad een of anderen algemeenen 
prohibitieven maatregel te treffen, hoe gewenscht en doeltreffend ook 
deze in bepaalde omstandigheden mocht zijn. Zoo kan de gemeente 
nooit, om wille van de vrijheid van de pers, de drukwerken aan 
een voorafgaande censuur onderwerpen of het verspreiden ervan door 
een politiereglement volledig beletten (2). De vrijheid van vergadering 


PN 


maakt iedere beslissing onwettig, waardoor, bijvoorbeeld, het inrichten 


van dansfeesten zonder meer verboden wordt (3). De vrijheid van 
meening ontzegt aan den raad het recht het aanplakken van affiches 
aan een voorafgaandelijke machtiging te onderwerpen, daar de aan- 


(1) Zie hierover Revue Conumunale, 1926, p. 185 s ss. en Tijdschift voor Admint- 
stratie, 1948, p 35. 


(2) Grondwet. art. 18. — Zie bijv. Cass. 18 Jan. 1892, Pasicrisie, 1892, I, p. 84; 


trib. Verviers, 28 Dec. 1886, Pasicrisie, 1887. III. Pp. 55; Ze Revue de ian 
1892, p. 41; M. Vaurmer, o. c., p. 106; E. BerNimoun, o. ct. IT. 186 ss. 
(3) Grondwet: art. 19. — Zie bijv. politierechtb. St. Niklaas 25 Juli 1891. 
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plakbrieven langs den openbaren weg aanzien worden als een middel 
om openbaar uiting te geven aan een overtuiging (1). Evenmin 
zou een voorafgaandelijke machtiging mogen geëischt worden voor al de 
gevallen waar de staat de vrijheid van handel en nijverheid herkent (2). 
De gemeenteraad, echter, zal wel de uitoefening dezer grondwette- 
lijke en wettelijke vrijheden mogen regelen door politievoorschriften — 
zelfs met een restrictief karakter — die met het oog op de openbare 
orde getroffen worden. (3). Slechts de wijze van uitoefening wordt 
hier aangeraakt, niet het recht zelf. Meestal zal de raad dan ook 
voldoende gewapend zijn, want, méér dan het recht, kan de manier 
waarop ervan gebruik gemaakt wordt, een gevaar uitmaken voor de 
openbare orde en — om bij ons standpunt te blijven — voor de open- 
bare zedelijkheid. 

Binnen deze perken kan de gemeenteraad, in volle recht, daden en 
situaties verbieden, die strijdig zijn met de goede zeden of dezen ten 
kwade beinvloeden, telkenmale zij van aard zijn onlusten of wanbe- 
drijven te verwekken, of, op een of andere wijze, de openbare veilig- 
heid, orde of gezondheid in gevaar te brengen. Zoo, bijvoorbeeld, kan 
de gemeenteoverheid het dragen van bepaalde fatsoenlijke badkostumes 
opleggen, het dragen van het kostuum elders dan op deze openbare 
badplaatssen verbieden, zoo vóór als na het bad, alle gedragingen ver- 
bieden die het publiek in zijn eerbaarheid zouden kunnen kwetsen (4). 
Het strookt immers niet met de openbare orde dat de onzedige ge- 
dragingen van sommigen, op plaatsen voor ieder bestemd en toegan- 
kelijk, den eerbaren burger en familievader van diezelfde plaatsen zou- 
den verwijderd houden. Een tweede voorbeeld : affiches kunnen de 
openbare rust storen door hun dilictueuzen, lasterenden of onzedigen 
inhoud of beelden. Uit dien hoofde heeft de raad het recht de 


(1) Grondwet, art. 14. — A. Giron, o. c., t. [. v® Affiches, p. Î4; R. Wirkrn, 
o. Cc. p. 99. Cass. 28 April 1879; Pasicrisie, 1879, 1, p. 236; Trib. Schaerbeek. 20 
Aug. 19138 ; Revue de ’'Adm., 1913, p. 212. 

(2) Cass. 25 Mei 1840, Pasicrisie, 1840, I, p. 891; Rev. Corum, 1883, p. 272; 
1884, p. 102; Revue de l'Adm., 1908, p. 315; Trib. Luik. 1 Maart 1932, Rev. 
Comm., 1984, p. 152. 

(3) Cass. 11 Nov. 1872, Pasicrisie, 1878, 1, p. 18; 9 Nov. 1882, Pasicrisie, 1882, 
I, p. 26 ; 22 Maart 1886, Pasicrisie, 1886, 1. p. 115; 7 Oct. 1901, Pasicrisie, 1. p. 367. 

(4) Zie Koninklijke besluiten, Ministerie van binnenlandsche zaken, van 80 Januari 
1933, van 20 April 1938 en van 4 Mei 1987. In tegenovergestelde zin: Le Mouvement 


communal, 1938, p. 175. 
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voorafgaandelijke peerlegging van alle uit te hangen affiches te 
bevelen (1), om aldus in staat gesteld te zijn door eventueele maat- 
regelen, waaronder het verbod van aanplakking, de stoornissen te 
voorkomen. 

Over de doelmatigheid der politievoorschriften en over de eischen 
der openbare orde oordeelen de administratieve organen eigenmachtig. 
De gemeentelijke politieverordening behoeven geen goedkeuring van 
den koning of van de bestendige deputatie. Zij kunnen enkel, krachtens 
art. 96 en 87 der gemeentewet, door deze hoogere administratieve 
instanties, binnen een bepaald tijdbestek, geschorst of vernietigd 
worden, in zoover zij met de wet tegenstrijdig zijn of het algemeen 
welzijn kwetsen (2). Op grond van de scheiding der machten zijn 
de rechtbanken onbevoegd zich over de degelijkheid en doelmatigheid 
der gemeenteverorderingen uit te spreken. Zij kunnen slechts over de 
wettelijkheid oordeelen. 

2, De bijzondere politiebevoegdheid in zake 
ontucht en vertooningen. 

In haar algemeenheid valt de openbare zedelijkheid niet recht- 
streeks onder de politiemacht der gemeente. Maar is dat soms niet 
het geval voor een of ander bepaald punt der goede zeden, dat door 
een bijzondere schikking aan de zorg der gemeentebesturen toever- 
trouwd is geworden? Dit is onbetwistbaar het geval voor de ontucht 
en waarschijnlijk ook, in zekere mate, voor de tooneel- en cinema- 
vertooningen. 


(1) E. BERNIMOLIN, o. C., t. IT, p. 208; Rev. de Adm. 1879, p. 880; R. Wikrn. 
o. c.‚p. 102. Trib. Dendermonde, 16 Dec. 1879, Revue de l'Adm., 1880, p. 138. 
Cass., 21 April 1879, Pasicrisie, 1879, I. p. 234. \ 

(2) Art. 86: Lorsque le conseil a pris une résolution qui sort de ses attributions 
ou qui blesse l'intérêt général, le gouverneur peut en suspendre l'exécution. Dans ce 
cas, la députation permanente du conseil provicial décide si la suspension peut 
être maintenue, sauf appel au Roi soit par le gouverneur, soit par le conseil commu- 
nal. Les motifs de le suspension seront immédiatement communiqués au conseil 
communal. Si Yannulation n’'intervient pas dans les quarante jours, à partir de la 
communication au conseil, la suspension est levée. 

Art. 87: Le Roi peut, par un arrêté motivé, annuler les actes des autorités 
communales qui sortent de leurs attributions, qui sont contraires aux lois ou qui 
blessent l'intérêt général. Neanmoins ceux de ces actes approuvés par la députation 
permanente du conseil provincial, devront être annulés dans le délai de quarante 
jours à dater de l'approbation. Les autres actes qui auraient été communiqués par 
l'autorité locale au gouvernement de la province ou au commissariat d’'arrondissement, 
ne pourront être annulés que dans le délai de quarante jours à partir de celui de 
leur réception au gouvernement provincial ou au commissariat d’arrondissement, 
Après le délai de quarante jours fixé dans les deux paragraphes précédents, les 
actes mentionnés dans ces mêmes paragraphes ne pourront être annulés que par le 
pouvoir législatif. — Zie, bijv., M. VAUrmER, 0. c., p. 111 ss. 
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a) Politiemacht in zake ontucht. Artikel 96 der gemeentewet luidt : 
« Au collège des bourgmestre et échevins appartient la surveillance 
des personnes et des lieux notoirement livrés à la débaucle. Il prend, 
à cet effet, les mesures propres à assurer la santé, la moralité et la 
tranquillité publiques. Le conseil fait à ce sujet tels règlements qu'il 
juge nécessaires et utiles ». De bevoegdheid van het college van burge- 
meester en schepenen zullen we elders in dit artikel behandelen. Be- 
perken we ons hier tot wat de gemeenteraad vermag. Deze heeft, in 
zake ontucht, de ruimste verordenende bevoegdheid. Het artikel 96 stí- 
puleert uitdrukkelijk dat hij « dienaangaande zulke verordeningen 
maakt als hij noodig en nuttig acht ». Zijn ingrijpen mag gemotiveerd 
zijn niet alleenlijk door ’t belang van de openbare gezondheid en orde, 
maar ook door dat der openbare zedelijkheid. Hij kan, bijvoorbeeld, 
dus het inrichten ‘van ontuchthuizen heelemaal verbieden of slechts 
toelaten tegen betaling van taksen bestemd om de kosten van toezicht 
te dekken en dus niet onderworpen aan de koninklijke goedkeuring. 
In feite zou zelfs deze belasting een prohibitief karakter mogen ver- 
toonen, Hij mag aan de publieke vrouwen den toegang tot zekere 
vertooningen of tot herbergen en andere openbare plaatsen verbieden. 
Hij kan politiestraffen voorzien wanneer gekende of ongekende pu- 
blieke vrouwen op den openbaren weg « voorstellen » doen. Hierover 
meer, in een volgend artikel, waar we, de mogelijke verwezenlijkin- 
gen der gemeentelijke politiemacht op gebied der openbare zedelijkheid 
zullen aantoonen. 

b) Politiemacht in zake tooneel- en filmvoorstellingen. Ook voor dit 
punt erkent de gemeentewet uitdrukkelijk de politiemacht van den 
gemeenteraad. Artikel 97 bepaalt : « La police des spectacles appartient 
au collège des bourgmestre et échevins; il peut, dans des circonstances 


extraordinaires, interdire toute représentation pour assurer le maintien 


de la tranquillité publique. Ce collège exécute les règlements faits par 


le conseil pour tout ce qui concerne les spectacles. Le conseil veille 
à ce qu'il ne soit donné aucune représentation contraire à l'ordre 
public ». In zijn letterlijke bewoording genomen, schijnt dit artikel 
aan den gemeenteraad slechts reglementatierecht met ’t oog op de 
openbare orde te geven. Zooals voor de gemeentelijke politiemacht, 
over het algemeen, schijnt ook hier de bescherming der zedelijkheid 
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— als dusdanig — buiten de bevoegdheid van den raad te valle 


Het is echter verkeerd een wet exclusief te interpreteeren volgens zijn 


letterlijke bewoording. De bespreking der wet in de Kamers geeft 


meermaals kostbare aanduidingen om nauwkeuriger de beteekenis van 


een wettekst te omschrijven. Welnu, uit de Kamerbesprekingen van 
artikel 97 der gemeentewet blijkt dat de wetgever hier in het begrip 


«handhaving der openbare orde» ook de vrijwaring der zedelijkheid 
— althans tot op zekere hoogte — ingesloten heeft. 
Bij een eerste stemming had de Kamer van volksvertegenwoordigers 


een redactie van artikel 97 aanvaard waarbij aan den gemeenteraad 


een reglementatierecht over de vertooningen werd verleend met het 
| oog op de openbare orde en de goede zeden (1). Dit ontwerp gaf 
aanleiding tot een grondige bespreking. De zin der uitdrukking «de 
goede zeden » werd omstreden; de bevoegdheid der gemeenteoverheid 


eenige censuur uit te oefenen werd hevig betwist. De eenen namen 


de woorden «goede zeden » om zeggens als synoniem van de 


materieele openbare orde en veiligheid; de anderen bleven hare streng 
ethische beteekenis eerbiedigen (2). Nothomb deed opmerken, dat het 
met den geest der grondwet niet strookte aan de gemeente de censuur 
toe te kennen over de zedelijke waarde der tooneelvoorstellingen. 
«On pourrait résumer, zegde hij, par ces mots le chapitre deuxième 
de notre Constitution : non-intervention du Gouvernement dans la 
direction intellectuelle, morale et religieuse du pays. Ne serait-ce pas 
dans l'ordre social, tel que vous l'avez fait, une inconséquence, une 
anomalie, que d'instituer une autorité, chargée de prévenir le public 


que telle oeuvre dramatique est contraire ou non à la religion et à 


la morale, d'investir nos régences du droit d'exercer une espèce 


d'index dramatique !….» (3). Waarop geantwoord werd dat het 
tooneel niet mocht vereenzelvigd worden met de pers; dat de invloed 
welke van het tooneel uitgaat een grootere waakzaamheid gebiedt (4). 


(1) Pasinomie, 83° sèrie, t. VI, 1886, p. 877; A. Giron, o.c., t. III, p. 62. 
(2) Pasinomie, l. c. 
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E: Na verschillende “debatten werd in de Kamer van volksvertegen- 
_ woordigers, met een kleine meerderheid, de weglating der woorden 
ven tegen de goede zeden» gestemd. Aldus gewijzigd, werd het 

voorstel aan de senaatscommissie voorgelegd. Deze legde zich bij de 
wijziging neer, nadat zij in haar verslag uitdrukkelijk had bepaald: 

E «L'article 97 a été l'objet d'un examen particulier ; après quelques 
discussions, votre commission a été unanimement d’avis que sous la 

EE dénomination d'ordre public on doit nécessairement entendre toute 
_atteinte aux mceurs» (1). Het was met dit voorbehoud dat de 

4 senaat het ontwerp stemde. Uit gansch deze discussie en uit de 

Je koppeling der woorden «toute atteinte aux moeurs» aan de uitdrukking 
__«ordre public» blijkt de de gemeenten geenszins de bevoegdheid 

hebben de religieuse of moreele strekking van een voorstelling na te 

vorschen, doch dat anderzijds hun formeele wel de reglementatie- 

_ bevoegdheid toegekend wordt over die stukken wier inhoud een 

k- aanslag op de goede zeden zou zijn, die het volk in beroering kan 

E brengen. De gemeente heeft hier te waken over een bepaald mininum 

van openbare zedelijkheid (2). 

De bevoegdheid van den gemeenteraad in zake openbare zedelijkheid 


is dus hoofdzakelijk onrechtstreeksch, nl. op grond der beveiliging van 
de openbare orde. Zelfs waar ze rechtstreeksch blijkt te zijn, nl. in 
zake ontucht en vertooningen — binnen de hooger aangegeven be- 
… perkingen — is zij gesteund meer op de zorg om de materieele orde 
dan op hoogere, moreele beschouwingen. In een volgende artikel zul- 


len we de bevoegdheid van schepencollege en burgemeester uiteenzetten. 
(t vervolgt) 


L. ANNÉ. 


(1) A. Giron, l.c. 

(2) Zie, bijv., E. BErNimorm, o. c, t. IT, p. 74; A. Gmron, /. c., en anderen 
aangehaald bij J. Ronpau, o.c., p. 55. In tegenoverstelden zin: M. VAUrHIER, 0. C., 
p. 126; A. Sérésia, o. c., p. 288; R. Win, o.c., p. 316. 


L’UNITÉ DE CONSCIENCE DANS LE CHRIST 
d'après le P. Paul Galtier (1) 


Par lunité de sa personne et la dualité de ses natures, divine et 
humaine, le Christ a exercé de bonne heure la sagacité des penseurs chré- 
tiens. L'histoire du dogme et de la théologie a enrégistré les controverses 
passionnées, les graves erreurs, les fréquentes interventions conciliaires et les 
importants progrès dogmatiques auxquels cette réflexion a donné lieu. Qu’il 
suffise de rappeler ici, à titre d'exemples, les crises apollinariste, nestorienne 
et monophysite, les définitions des conciles d'Éphêse (431) et de Chalcédoine 
(451) ou encore le monénergisme et le monothélisme, ainsi que les décisions 
du concile du Latran (649) et du III concile de Constantinople (680-681) 
(2). Néanmoins plusieurs problèmes — tel celui du mode ou de l'élément 
constitutif formel de l'union hypostatique — restent pendants et continuent à 
faire l'objet de discussions parfois très animées. 

Toutes ces questions autrefois ou encore actuellement soulevées et débat- 
tues sont d'ordre ontologique: elles concernent la constitution — l'être et la 
personnalité — ou l'activité de ’Homme-Dieu. Mais le mystèêre de l'unité du 
Christ se présente également sous un aspect psychologique qui, pour les 
hommes d’aujourd’hui, est de beaucoup plus déconcertant. C'est à ce côté 
psychologique presque toujours négligé que Ie P. Paul Galtier, S. J., a 
consacré un remarquable essai dont l'étude s'impose aux théologiens de 
profession. Afin d'en mettre les idées essentielles, fort intéressantes, à la por- 
tée d'un plus grand nombre de lecteurs, nous donnerons ici un résumé 
substantiel et fidèle de cette importante dissertation (3). Celle-ci comprend 
cinq chapitres, dont les trois premiers constituent un exposé et les deux 
derniers un essai de solution du problème que pose l'unité de concience 
du Christ. 


SI. EXPOSÉ DU PROBLÈME 


Cet exposé comporte trois étapes. Le P. Galtier indique d'abord sommai- 
rement le problème fondamental que fait surgir une confrontation de la 
psychologie du Christ révélée par les Fvangiles avec le dogme des deux 


(1) Paur Garrier, S. J., L'unité du Christ. Être... Personne... Conscience, Paris, 
1939, p. 235-371. Cf. Coll. Gand., 1940-1944, t. XXVII, p. 178-174. 

(2) Cf. e. a. É. AmanN, Les grandes controverses christologigues, dans G. Barpy- 
A. Tricot, Le Christ. Encyclopédie populaire des connaissances christologiques, 
Paris, 1932, p. 416-440; A. Gauper, Le mystère de l’Homme-Dieu (Bibliothèque ca- 
tholique des sciences religieuses), Paris, 1989, t. II, p. 5-55. 

(3) Par souci d'objectivité, nous emprunterons le plus souvent à l'auteur même 
Pexpression de sa pensée. Comme nous nous permettrons fréquemment des retou- 
ches — sans portée doctrinale, toutefois —, nous nous abstiendrons d'indiquer les 
citations au moyen de guillemets. 
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natures et de leur union hypostatique. Afin de pouvoir préciser davantage 
_ce problème et de prévenir certaines tentatives erronées de solution, lau- 
teur s’attache ensuite à déterminer aussi exactement que possible le rôle de 
la personne dans le Christ. Ce rôle établi, il décrit enfin les données géné- 
rales et les détails du problème. 


LL. — La psychologie du Christ et le dogme. 


L'unité de l'être personnel est double. A lunité substantielle, qui lui est 
commune avec tous les êtres, s’'ajoute, chez lui, Vunité psychologique. Il se 
sait un; il s’unifie lui-même en s'attribuant ses opérations. L'unité psycholo- 
gique se réalise dans et par la conscience. 

Cependant cette ouvrière d'unité tient proprement à la nature. Elle en est 
comme une fonction. La personne ne la possède que comme elle possède la 
nature elle-même. Dans le Christ, par conséquent, comme il y a deux natures, 
il y a aussi deux consciences, la conscience divine et la conscience humaine. 
La question se pose donc nécessairement: où il y a dualité de conscience, 
guelle peut bien être et d'où peut bien venir unité psychologique ? 

Cette unité, cependant, existe incontestablement dans le Christ. La personne 
unique qu’est le Christ, s’attribue également ce qui tient à son humanité et 

à sa divinité. Pour pouvoir se donner ainsi comme le possesseur réel et 

exclusif de ses deux natures, il lui faut concentrer en une seule conscience 

la perception de leurs opérations. 

Mais, voilà précisément où surgit la difficulté. Cette conscience unique, 
où se refléteraient et se grouperaient en quelque sorte des opérations 
humaines et des opérations divines, est-elle seulement concevable? Il faut 
écarter résolument l'idée d'une conscience commune -pour les deux natures; 
cette faculté mixte, ní pleinement humaine ni pleinement divine, serait encore 
plus inintelligible qu’une intelligence ou une volonté humano-divines. 

On ne saurait assigner non plus, comme principe uniticateur, la conscience 
divine du Christ. Car ce n'est point par elle qu'il se met en rapport avec 
nous, nous manifeste et peut nous manifester ce qu'il est ou ce qu’il fait: le 
Verbe ne nous a parlé et ne s'est révélé Dieu que dans et par sa chair. 
D'ailleurs c'est par une conscience strictement personnelle que devrait se faire 
cette commune perception de ses activités psychiques: il est inconcevable 
qu'une personne se pose comme sujet unique de ses activités par une 
conscience qui ne lui soit pas exclusivement personnelle. Or, la conscience 
divine du Christ — comme son intelligence et sa volonté divines — lui est 
commune avec le Père et le Saint-Esprit. En Dieu, comme il n'y a qu'une 
nature, il n'y a aussi qu'une conscience. Sans doute, par cette conscience 

__divine,le Filsde Dieu se sait uni et uni seul à la nature humaine. Mais cela, 
les deux autres Personnes divines le voient également, et elles le savent par 

acte de connaître qui leur est commun avec lui. Ce n'est pas tout; il n'y 

a pas même dans le Christ une activité divine susceptible d'être pergue comme 
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lui appartenant exclusivement en propre. Quelle quelle soit, en effet, son 
activité divine lui est nécessairement et absolument commune avec les deux 
autres Personnes. Cela va de soi pour les ceuvres accomplies en dehors 
de sa nature humaine; mais cela ne vaut pas moins pour les ceuvres qu'il 
accomplit, dans sa chair ou avec la coopération de sa chaíir. 


Pour trouver au Christ une science et une psychologie vraiment person- 
nelles, c'est à sa nature humaine qu’il faut regarder. Ici, en effet, tout est 
vraiment et exclusivement sien. Étant vraiment un homme, ayant une nature 
humaine complète, le Christ a une conscience d’homme. Cette conscience hu- 
maine, voilà le centre, le principe unificateur de la vie psychologique qui 
lui appartient réellement et exclusivement en propre. 

Cette solution présente, elle aussi, des difficultés considérables. Dès Pabord 
même elle paraît pour le moins paradoxale. Même si l'on admet que déjàâ 
sur la terre le Christ jouissait de la vision béatifique, le problême se pose 
comment la conscience humaine ait pu réfléchir en elle-même sa personne 
divine et lui servir à l'exprimer. En effet, avoir conscience de soi ou de son 
activité, c'est, pour une personne, se saisir agissante ou patiente dans les 
_opérations ou impressions de la nature à laquelle elle doit son être propre. 
Or, ni la nature humaine du Christ ne contribue en rien à constituer l’être 
propre de sa personne, ni sa personne n'est le principe formel des opérations 
humaines dont elle est le sujet. Comment donc cette personne pourrait-elle 
y être perque agissante? Et si ce n'est point la personne divine qui y est 
ainsi perque, à qui ou à quoi la conscience percevant ces opérations en fera- 
t-elle l'attribution ? 

Le problème peut être abordé du côté de la personne à laquelle appar- 
tient cette conscience ou du côté de la nature dont elle est une fonc- 
tion : de part et d'autre on se heurte à des aspects déconcertants. 

Du côté de la personne la difficulté est la suivante : comment concevoir 
qu'une personne éprouve de la douleur tout en y restant elle-même inaccessi- 
ble? La douleur et la tristesse ne sauraient affecter ou impressionner ab- 
solument rien de ce qui constitue la personne divine; pourquoi donc les 
lui attribuer ? On répond que son Incarnation lui a permis de se les faire 
siennes, et cette réponse est traditionnelle, mais la difficulté est justement 
que cette prise en charge de la douleur soit réelle de la part d'une personne 
divine. 

Du côté de la nature humaine, la difficulté surgit en sens inverse. Elle 
tient à la nécessité d'admettre qu’un homme se congoive Dieu par son intel- 
ligence et sa conscience humaines. Ainsi lexigent cependant les multiples 
affirmations du Christ sur sa divinité. Or, dans le Christ, la personne divine 
n'est pour rien dans son activité proprement humaine: elle en est le sujet 
d'attribution ; mais, même partiellement, elle ne saurait en être considérée comme 
le principe formel et immédiat. Elle ne saurait donc, à ce titre, tomber dans 


One 


_ le champ de vision de la conscience propre à son humanité. (1) 


II. — Le rôle de la personne dans le Christ. 


1. — Dans ce chapitre, dont nous avons indiqué plus haut la fonction im- 
___portante, le P. Galtier met d’abord en lumière que, dans le Christ, la per- 
sonne est principe d'unité ontologique, mais pas d'unité psychologique. A 
cet effet, il rappelle lenseignement de la foi: une personne, la personne 
du Fils de Dieu, et deux natures. Deux natures complêtes, totalement distinc- 
tes lune de l'autre, quoique substantiellement unies entre elles dans la 
_ personne qui leur est commune ou qui, plutôt, les unit et les possède 
5 toutes deux sans rien laisser se confondre de leur substance ou de leurs 
— énergies. La personne est donc le lien substantiel des deux natures mais 
$ n'exerce, à ce titre, sur elles, sur la nature humaine en particulier, aucune 
Á espèce d'action ou d'influence. Par elle-même, en tant que nous la distin- 
___guons de la nature divine d'où lui vient tout son être, l’hypostase, encore 
qu'elle soit sujet d'opérations, n'en est point le principe formel. Son union à 
la nature humaine n’a donc pas pour effet de communiquer à celle-ci un 
| mode nouveau d’agir, de connaître ou de vouloir. Aussi, à ne tenir compte que 
de l’union hypostatique, la vie humaine du Christ, sa vie naturelle et sa vie 
| surnaturelle, demeure-t-elle totalement distincte de celle que le Verbe, au 
titre de sa nature divine, vit en commun avec le Père et le Saint-Esprit. 
Distincte aussi sa -conscience humaine, et donc, pour la même personne, 
_ deux vies, deux centres d’activité consciente et libre. La nature divine se 
__pergoit dans son action, mais la nature humaine le fait aussi de son côté et 
__à sa manière. Comme les natures correspondantes toutefois, ces deux vies et 
ces deux consciences n'ont de commun que d'appartenir à la même personne. 
De lune à l'autre il ne se produit, à ce titre, aucun échange d’influence ou 
de relations d'un autre ordre que ceux qui s’observent en général entre la 
nature divine et les autres natures humaines. L’action divine sur l'humanité 
unie au Verbe, bien qw’exercée par la personne du Verbe, l'est également 
et au même titre par les deux autres personnes, puisqu’il s’agit d'une action 
_ ad extra, hors de Dieu lui-même. La seule différence est que l'instrument 
_ ainsi utilisé par les trois appartient en propre au Verbe et lui est substan- 
\_ tiellement uni. 

De cet exposé des données élémentaires du dogme, qui distingue, dans 
le Christ, une double nature, une double activité, une double série d'opéra- 


(1) Aprés avoir ainsi esquissé les problèmes que pose une confrontation de l'unité 
psychologique du Christ avec le dogme catholique, le P. Garrier (op. cit, p. 251-260) 
décrit comment la question se pose pour les non-catholiques et montre que le plus 
souvent leur conception empirique de la personne rend le problème insoluble. Réduite 
à l'idée d'un centre d'activité conscient et libre, cette notion interdit d'admettre dans 
le Christ aucune dualité de vie. Aussi, l'aftirmation de son unité psychologique 
conduit-elle dès lors à rejeter ou à fausser le dogme catholique. 


fait ni se conjuguer, ni se subordonner. C'est donc ailleurs, dans ces acti- — 
vités elles-mêmes, que doit se trouver le principe propre de leur accord ou —_ 
de leur coopération. 

II. — Il importe de s’assurer, poursuit le P. Galtier, qu'il n'y a pas — 


comme telle dans la coordination des activités du Christ. Au premier abord, 8 
et pour des motifs divers, certains pourraient être portés à le croire. Que _ 
fait la personne dans le Christ, si elle n'y produit pas l'unité des opérations? 
La question se pose pour qui identifie purement et simplement personne et & 
principe d’activité consciente. Et, en effet, les milieux où prévaut cette con- 
ception n'arrivent pas à prendre leur parti de la doctrine exposée. On y_ 
dénonce une disjonction mal dissimulée des deux natures. L’unité de la © 
personne n’y serait plus qu’un trompe-ceil et tel serait le vice irrémédiable — 
du dogme défini à Chalcédoine. L’union des deux natures s'y réduirait à 
une juxtaposition des deux principes d’activité. Le Verbe y apparaîtrait comme K 
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disposant de deux principes d'activité lui permettant d'agir, â son choix, 


tantôt en Dieu et tantôt en homme. C'est-là, trouve-t-on, une déformation — 
arbitraire du Christ de l’histoire, qui, dans les Evangiles, demeure invaria- 
blement un, parle et agit toujours en homme. 

Il y a donc lieu de préciser le rôle de la personne dans les opérations | 
ui lui sont attribuées: ainsi apparaîtra-t-il que la personne, sil ne lui Ë 
appartient pas d’unifier elie-même ses activités, ne saurait néanmoins ignorer — 
les unes ou les autres ou s’accommoder de leur opposition; ainsi apparaîtra- — 
t-il encore que la théologie traditionnelle, en distinguant les deux activités du 
Christ, ne songe nullement à les dissocier ou considérer le Christ 
comme ayant agi parfois uniquement en Dieu ou parfois uniquement en _ 
homme. 


Cette théologie, en effet, quand elle distingue la personne d'une nature, ne a 
le fait pas au sens d'un principe d'action à vertu propre ou venant d’ailleurs 
que de cette nature elle-même. Au contraire, tout ce qui lui est reconnu de_ 
valeur, de dignité, d'activité, de réalité, lui vient de celle-ci. Et donc, s’il 
s'agit de la personne du Verbe dans le Christ, les opérations proprement 
divines lui viennent toutes de la nature divine, et les opérations proprement 
humaines lui viennent de même de sa nature humaine, sans quelle ait à 
les y provoquer par elle-même. e 


Comme toute nature humaine, la nature humaine du Verbe agit et réagit — 
spontanément; mais elle ne le fait ni à linsu, ni à lencontre, ni indépen- Ef 
damment du Verbe lui-même. Sur elle, celui-ci ‘ne peut influer que par $ 
lactivité de sa nature divine; mais il peut le faire et il le fait. Comme toute Ù 
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_ activité créée, son activité proprement humaine est subordonnée au concours 


de son activité divine. Le spécial, ici, et Punique, est que les deux activités 
appartiennent â la même personne. Ainsi l’action d’ensemble résultante 
appartient-elle à un sujet unique. L'objet aussi peut en être unique, 
seulement, cet objet commun, chacune des deux activités latteint à sa 
propre manière. A parler en général, Finfluence de la personne du Christ 


x 


‚__sur son activité proprement humaine consiste à concourtir avec elle par 


sa nature divine sans rien changer à la maniére dont cette activité se pro- 
duirait dans une personne humaine quelconque. La question: « Que fait la 
personne dans le Christ?» comporte donc une réponse aussi simple que 
possible. Elle y fait ce que la personne fait en chacun de nous, c'est-à-dire 
rien qui lui soit propre en dehors de ses natures, mais absolument tout ce 
que font ses deux natures. Sujet commun de leurs opérations, elle ne les 
contrôle pas plus quelle ne les commande. Seulement, possédant ainsi deux 
principes d’opérations à activité corrélative, elle peut aussi avoir, contracter 
ou acquêérir les pouvoirs, obligations ou droits susceptibles d'en résulter 
pour toute personne les possédant lun ou l'autre. Ainsi lui est-il possible 
d'être à la fois cause instrumentale et cause principale d'un miracle, auquel 
concourent à la fois lactivité propre de sa nature humaine et la toute- 
puissance de sa nature divine. 

C'est la doctrine des «opérations théandriques» telle que l'a comprise la 
théologie traditionneile. La formule «opérations théandriques» sert à quali- 
fier les opérations du Christ où se conjuguent, de quelque manière, ses deux 
activités. Elle ne saurait donc être appliquée à ses opérations ou à ses ceu- 
vres purement divines. Celles-ci, d'ailleurs, ne sont pas à proprement parler 
des oeuvres du Christ. Elles lui sont strictement communes avec le Pêre et 
le Saint Esprit. Ne lui appartiennent réellement en propre que ceiles où in- 
tervient à un degré quelconque, son activité humaine. C'est dire que les 
oeuvres vraiment personnelles du Christ sont toutes théandriques. En faut-il 
davantage pour montrer à quel point se trouve mal fondé le reproche fait à 
la théologie tradittonnelle d’isoler une de l'autre les deux formes d’activité 
quelle distingue en lui? Malgré cette distinction, cette théologie le professe 
autant et plus qu’aucun moderne: quoiqu’il ait dit ou fait parmi nous, 
le Christ la toujours dit et fait en homme. Iin’y a pas d'opération vraiment 


propre du Christ qui ne comporte une certaine intervention de ses deux na- 


tures. L’intervention est parfois plus manifeste. Il y a coopération formelle, 
quand le Christ produit par son humanité des ceuvres qui, prises en elles- 
mêmes, supposent l'entrée en action de la toute-puissance divine; tels sont 
les miracies, l'institution des sacrements, etc. Ici les deux natures s’unissent 
vraiment à la manière de la cause principale et de la cause instrumentale. 


“Aussi ces sortes d’operations sont-elles théandriques au sens propre et 


exact du mot. On ne saurait en dire autant des actions du Christ qui, par 
elles-mêmes, n'excèdent point la vertu propre de son humanité: la marche, 
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la parole, la prière, etc. La nature divine n’y intervient pas à titre de prin. 
cipe immédiat. Toutefois lappellation de <théandrique» leur convient encore 
en un sens très réel. Elles sont, elles aussi, les actions de la personne 
divine. Et la nature divine, elle-même, ne leur demeure pas totalement étran- 
gêre. Sans qwelles en procêdent comme de leur principe formel, elles ne se 
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produisent cependant pas dans la nature humaine indépendamment de son — 


concours et même de son vouloir ou comme de son contrôle. 


III. — Si la théologie catholique a jamais pu paraître pécher par excês, 


1 


observe le P. Galtier, c'est bien moins pour avoir cherché à isoler les deux 
natures que pour avoir été tentée de les rapprocher, jusqu’ à les confondre 
presque. Aussi met-il le catholique en garde contre le danger de méconnaître 
’humain dans le Christ. 

Les modernistes ont reproché à la théologie catholique d'avoir fondu et 
comme subtilisé l’humanité du Christ dans la divinité au point que le Christ 
de l'histoire ne se reconnaîtrait plus chez elle. D'autres en dehors d'’eux 
(tels Mgr. Mignot, A. Harnack, E. Raven, P. Lasserre et le D' Sanday) sem- 
blent avoir éprouvé parfois la même impression. Le langage de certains 
théologiens ou tout au moins de certains auteurs pieux n’a-t-il jamais été 
propre à suggérer cette interprétation? Le P. Galtier n’oserait pas l'affirmer. 
Ceux qui ont la tendance à tout mettre, dans le Christ, au compte de sa 
divinité, s'imaginent mieux reconnaître ainsi l'unité de sa personne. Ils se 
choquent presque de penser qu’unie au Verbe la nature humaine n’en ait pas 
été transformée et n’ait point trouvé dans cette union elle-même le principe 
d'un mode de connaître l'élevant au niveau de la nature divine. De tout 
temps, certaines âmes qu’effarouche la précision des mystères, ou d’autres 
très nobles et aux conceptions très élevées se sont plu à simplifier ainsi la 
psychologie du Christ. Ce fut jadis la tentation du pape Honotius. Depuis, plus 
d'un qui ne s'en doute pas côtoie le même danger. La même intention 
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d'éviter «une dissection du Christ vivant», entraîne parfois à pousser 


par trop certaines comparaisons appliquées à l’Incarnation (par exemple, celle 
de la goutte de vinaigre verseé dans l’Océan, celle des vases communiquants) 
ou à se servir de certaines expressions inexactes pour définir le rôle de la 
personne dans la double activité du Christ. Ainsi est-il incorrect de dire que 
la personne unique du Verbe est <l'initiateur, le régulateur de tout ce qui 
se passe, de tout ce qui est exercé dans et par ses deux natures», que c'est 
vraiment elle qui «met en branle» la nature humaine, qui «a l’initiative de 
toute action quelle produit». Car, d'après la doctrine catholique, le Verbe, 
même incarné, ne saurait excercer seul une influence quelconque sur sa nature 
humaine. S'exergant par sa nature divine, toute action sur elle lui est néces- 
sairement commune avec les deux autres personnes. Par elle-même, l'union 
hypostatique n’'ajoute rien à la subordination naturelle des deux activités, divine 
et humaine; dans l'ordre des opérations, elle n’ajoute aucune dépendance 
spéciale. De ce chef, par conséquent, l'activité soit physiologique, soit psy- 
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chologique ou morale de la nature humaine ne se trouve ni plus ni moins 
subordonnée à la personne divine, aux personnes divines plutôt, quelle ne 
le serait hors de lunion. Entre les deux natures il ne se produit aucun 
échange d'attributs ou d'opérations, et ce serait une grave erreur de penser que 
la fagon de parler que la théologie traditionnelle de I’Incarnation désigne par 
expression «la communication des idiomes», suppose un échange de cet ordre. 


III. — Conscience humaine et personne divine: données 
générales et détails du problème. 


TL. — L'exposé des données générales se ramène en majeure partie à un 
bref rappel des considérations développées au premier chapitre. En s’attri- 
buant également les propriétés et les activités de ses deux natures, le Christ 
s'est révélé personne unique. A ces affirmations présidait une même 
conscience, et celle-ci ne pouvait être que sa conscience humaine, mais 
voilà précisément où surgit le problême central de la psychologie du 
Christ: comment sa conscience humaine a-t-elle pu lui permettre de se savoir 
et de se révéler ainsi Dieu et homme? Problème délicat qui de nos jours 
fascine beaucoup d’esprits. Avant d'en rechercher la solution, il s’impose de 
bien observer comment la difficulté se pose au concret. 

Parmi les questions que fait surgir dans lesprit le simple énoncé des 
éléments de notre foi, les premières concernent l'attribution à la personne 
divine d’impressions ou d’opérations dont la conscience ne peut se concevoir 
que dans la nature humaine. Le Fils de Dieu, enseigne la foi, a eu faim, 
a eu soif; il a souffert. Que peut bien signifier, en lui et pour lui, une 
souffrance dont ne saurait être affectée la nature d'où lui vient tout son 
être? Il n'y a de douleur qu’autant que le malaise est éprouvé et percu par 
celui qui en est le sujet. S'il n’était pas vrai que le Fils de Dieu ait 
éprouvé lui-même de la souffrance, on serait autorisé à se demander, s’'il y 
a plus ‚dans ce dogme qu’une figure de langage. Mais le dogme impose 
d'admettre que la personne divine elle-même a eu conscience de souffrir. 
Cette affirmation, il est vrai, n'est à entendre qu’au sens précis où limpose 
le dogme. Elle signifie uniquement que les souftrances du Christ et la 
conscience qui les percevait appartiennent vraiment à la personne divine. 
Seulement, il faut bien aussi le reconnaître, ce n'est point là le sens 
usuel auquel se dit d'une personne qu'elle a conscience de souffrir. La 
définition dogmatique considère l'ordre ontologique, le langage usuel envisage 
ordre psychologique. Dire dela personne divine qw'elle a eu conscience de 
souffrir, semble donc revenir à attribuer à la conscience humaine d’avoir 
percu sous cet aspect la personne divine elle-même. Or, ceci peut-il même 
se concevoir, s’'il est vrai que l'union hypostatique ne change rien au mode 
d'agir et de connaître de la nature assumée par le Verbe ? 

Et cependant le problème se pose inévitablement. Il se généralise plutôt. 
La question soulevée à propos des impressions de souffrance éprouvées par le 


‘semble-t-elle avoir élé nécessaire pour lui permettre de se révéler, dans sa _ 


tout l'ensemble de sa vie psychique. La personne divine a-telle pu se 


pergue comme le sujet des impressions ou des opérations humaines du 
„Christ. Encore moins, par conséquent, pourrait-elle y apparaître et être saisie 


Christ, se pose zodlenodk dee Des les Led. des sa conscience humaine. 
titre encore, il semble que la conscience humaine ait dû percevoir la person 
elle-même. Mais, à plus forte raison, cette perception de la person 


nature humaine, comme la personne même du Fils de Dieu. 
Le problème que fait surgir la psychologie du Christ porte donc bien sur 


percevoir elle-même dans et par sa conscience humaine ? zj 


IL. — Avant d'essayer une solution du problême, le P. Galtier en reprend _ 
les données pour les préciser. 

Il souligne d’abord la difficulté résultant du fait qu’un sujet se pose par 
une conscience ne tenant pas de lui le principe de son activité. En effet, $ 
pour qu'une personne s’atteigne dans un acte de conscience, il faut que sa 
nature se reflète et s’atteigne elle-même dans cet acte: nous n’'avons conscience 
de souffrir ou d'être en état de connaissance qu’autant que se produit en 


_ notre nature la sensation d'une impression pénible ou que jaillit en notre intel- ä 4 


ligence un acte de connaître. Cette condition cependant ne suffit pas. Il faut 4 
de plus entre la personne et cette nature une identité, qui existe en nous et qui _— 
m'existe pas dans le Christ. Au concret et dans la réalité, de même que 
homme est le composé du corps et de l'âme, ainsi la personne comprend _— 
à la fois une nature individuelle et le’ principe formel, quel qu'il soit, de 
sa personnalité. Par conséquent, ce principe serait-il, comme beaucoup 
Padmettent, réellement distinct de la nature, la nature et la personne EE 
demeureraient toutefois en nous, pour le moins partiellement, identiques, et_ 
cette identité est ce qui explique que la personne humaine prenne conscience — 
par le fait même que sa nature, en agissant, se pergoit dans ses opérations. 
Dans le Christ, au contraire, cette idendité de la nature consciente avec sa 
personne fait complètement défaut. Même incarné, le Fils de Dieu n'est 
point la nature humaine qu’il s'est unie. Aussi les opérations dont cette _ 
nature est le principe ne dérivent-elles qu’indirectement et comme par 
intermédiaire de sa personne. En tant que telle, la personne n’influe pas 
sur ce qu'on pourrait appeler leur genèse. Par elle-même l'union hypostatique _* 
n'a tien de dynamique. Elle ne détermine dans la nature assumée aucun EE 
mouvement dont la personne divine puisse être saisie comme le principe ou 5: 4 
le coprincipe. L’Âme du Christ aurait donc beau, en quelque sorte, se 
replier sur ses opérations ou ses impressions, elle n'y percevrait pas le … 
Verbe comme sujet qui souffre ou qui obéit. 5 
La personne divine reste donc en dehors du champ propre de la con- 
science humaine: elle ne s'y reflète pas et c'est pourquoi elle n’y est pas 


comme le sujet qui y parle et agit en Dieu. Et cependant, plus encore que 
le reste, ceci semblerait requis par PEvangile. Le problème, ici, s’aggrave de _ 
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toute l'importance de la question qui est en jeu. Aussi, plus encore que 


précédemment, les faits d'où il semble résulter méritent-ils qu’on les observe 


de près. Tous n’en font pas appataître également la gravité et la difficulté. 


Parmi les affirmations où le Fils de Dieu se met en scène et pose, en 
quelque sorte, son moi devant ses auditeurs, deux cas, entre autres, peuvent 
être distingués. 

Le premier est celui où les actions qu’ii pose ou s’attribue, bien que ma- 
nitestant une nature investie d'une puissance ou d'une autorité divines, restent 
cependant en elles-mêmes de l'ordre proprement humain. Elles concernent la 
mission qu'il a à remplir en tant qu’homme. Pour agir et s’exprimer ainsi, 
il suffit à cette humanité de savoir que son vouloir dispose à son gré des 
pouvoirs du Fils de Dieu. En ces sortes de cas, la personne agit à la fois 
par les deux natures. Cause instrumentale à raison de la nature humaine, 
elle est aussi cause principale à raison de la nature divine. Celle-ci, même, 
lui étant commune avec les autres personnes divines, l'opération propre de 
Pinstrument — l'ordre donné, par exemple, — est la seule qui lui appartient 
à titre vraiment personnel et exclusif. C'est assez, cependant, pour lui per- 
mettre de s’attribuer de même l'oeuvre d'ensemble ainsi accomplie : seul, dans 
la Trinité, le Fils est le sujet commun des deux natures et des deux opé- 
rations qui y concourent. Une conclusion en découle donc en ce qui concerne 
ces opérations proprement théandriques. Pour se les attribuer, il lui suffit de 
posséder à titre personnel lopération proprement humaine qui y intervient. 


Tei encore, sans doute, cette opération doit être consciente; mais elle est la 


seule à devoir l'être et elle peut l’être sans que soit requise plus qu’ailleurs 
la perception de la personne qui en est le sujet. De ce point de vue, le 
cas des opérations théandriques ne constitue pas de problème particulier. 
La difficulté d'en avoir conscience n’ezisterait pour elles que dans la mesure 
où elle existerait en général pour les actions humaines du Christ. Or, c'est 
là une constatation importante : dans la question qui nous occupe, elle per- 
met de rattacher à la catégorie des actions le plus formellement humaines 
du Christ, celles qui, dans 'Evangile, manifestent le plus clairement sa puis- 
sance divine. 


Le second cas concerne les affirmations par lesquelles le Christ s’attribue 
des propriétés formellement et exclusivement divines. Ici, la nécessité semble 
particulièrement évidente que la conscience humaine pergoive elle-même la 
personne du Verbe; nulle part cependant, la difficulté n’apparaît aussi 
grande d'admettre quelle le puisse faire. Ces affirmations, qui abondent dans 
le quatrième évangile mais qui se ‘rencontrent aussi dans les synoptiques, 
peuvent se résumer dans le fait que le Christ appelle Dieu son «Père» et que 
lui-même se pose comme son «Fils», au sens propre de ces termes. La nature 
humaine, ici, n'explique rien. Il n'est le Fils qu'en vertu de sa nature divine et 
puisque, néanmoins, c'est dans et par sa nature humaine qu'il se proclame 
tel, la question se pose nécessairement : comment, par sa nature humaine, 
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a-t-il pu avoir conscience d'être le Fils de Dieu et, s'il n'en a pas eu 
conscience, comment a-t-il pu, par elle, se penser et se dire tel ? 

Pas plus qu'elle ne peut se communiquer elle-même à la nature humaine, 
la nature divine ne peut lui communiquer la connaissance propre qu'elle a 


open inwe Ei 


de la personne du Verbe. D'autre part, il était nécessaire à la nature humaine 


de percevoir ce moi divin; il ne suffisait pas de le connaître, de le savoir, 
de le voir uni à elle. Car cet homme ne dit pas : « Dieu est en moi et avec 
moi»; le «je» qu'il pose s’attribue directement d'être le Fils de Dieu. Et 
cette affirmation n'exprime point ce qu’il sait ou voit de sa nature humaine. 
Bien que se sachant unie substantiellement à la personne du Fils de Dieu, 
cette nature ne peut pas ne pas se savoir réellement, formellement, totale- 
ment distincte de lui. Et cependant, encore une fois, c'est d'’elle que jaillit la 
parole : « Je suis le Fils de Dieu». Il faut donc que la nature humaine 
elle-même soit le principe formel de cette pensée, de ce langage. Et voilà 
três exactement où se fait pressante la question : comment expliguer que se 
formule, dans et par la nature humaine, cette affirmation de la divinité du 
Christ? Impossible, par conséquent, d'éluder la question. Et tel est exacte- 
ment, et en son point le plus crucial, le problème psychologique, dont les 
données devaient être précisées avant toute tentative de solution. 


(A suivre) W. GOOSSENS 
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Onze lezers kennen reeds het werk van P. Closen, dat in ’t Duitsch 
werd uitgegeven (1). Het bakent werkelijk den weg af voor den lezer van 
het O. T., dat op meer dan een plaats voor de niet ingewijden duister, 
ja soms aanstootelijk is. Zooals Prof. Coppens schrijft, «is het geen streng 
commentaar, ook geen meditatieboek, geen boek van geestelijke lezing; 
het staat tusschen beiden in; grootendeels zelfstandig. Het is een propy- 
laeum, dat ons tot den Tempel, het Heilige der Heiligen, de Schrift 
zelf, toegang verleent». E 

Schrijver behandelt enkele bladzijden uit de Genesis en uit de boeken 
der profeten, alsook godsdienstige gedichten, vooral messiaansche stuk- 
ken ; hij verklaart ze in ’t licht van het N. T., van de theologie en soms 
van de liturgie; zoo wordt de religieuze waarde van het O. T. helder 
in ’t licht gesteld. Het boek dient aan alle priesters en ontwikkelde 


leeken aanbevolen. P. v. I. 


J. COPPENS, S(EURS DES ECOLES CHRÉTIENNES DE VORSELAAR, 
Histoire Sainte, deuxième et troisième degrés, nouvelle édition entière- 
ment revue, 4 vol., Bruxelles, L'Édition Universelle, 1944. 20 x 15 cm, 
62 et 130 p.; 103 et 195 p. 


L’Histoire Sainte publiée par les Soeurs des Écoles chrétiennes de 
Vorselaar sous la direction du Chanoine J. Coppens, professeur à 
Université de Louvain, a obtenu le plus grand et le plus légitime 
succès. Elle offre d’ailleurs des garanties rarement réunies dans un 
manuel scolaire, puisqu’ elle est due à la collaboration d’un savant de 
métier et de pédagogues expérimentées. Pour chaque degré de l’enseigne- 
ment primaire, la partie destinée aux élèves expose, en termes simples 
et vivants quelques récits bibliques judicieusement choisis;, la partie du 
maître, un peu plus développée, indique les idées et les conclusions 


pratiques que le maître doit surtout mettre en lumière. 
P. v. 1. 


(1) Collat. Gand., 1940-1944, p. 165. 


Histoire religieuse de l’ Ancien Testament. Cours supérieur d'Histoire 
Sainte, Bruxelles, L'Édition Universelle, 1944. 20 x 15 cm. 186p. <= 
Prix BO fr. E 
Ce petit volume s’adresse aux élèves des Humanités, des Ecoles 
normales et de ce qu’on est convenu d’appeler en notre pays le Quatrième 4 
Degré. Il est concu sur un tout autre plan que les deux précédents, qu 11 
suppose connus des élèves. Il groupe «dans une synthèse historique les 
plus beaux enseignements religieux de lAncien Testament, ceux qui id 
possèdent une valeur permanente, ceux qui, telle l'échelle de Jacob, nous À 
acheminent des origines de la Révélation à sa plénitude: la Révélation 
_du Nouveau Testament, celle de Notre-Seigneur Jésus-Christ. La synthèse 
s’organise… autour de deux grandes croyances que Ancien Testament 
eut pour mission de prêcher: la croyance en un seul Dieu et la croyance- 
espérance en la venue du Messie, le Rédempteur promis par Dieu pour la 
plénitude des temps, le Sauveur d’Israël et du genre humain tout 
entier» (p. 9). 

Le livre est divisé en quatre parties: 1. Le cadre de la Révélation de 
VAncien Testament; 2. La déchéance morale et religieuse de l’humanité. 
— Le règne du péché; 3. L’ascension morale et religieuse de l’humanité. 
— La promesse et l’attente du Messie; 4. L’ascension morale et religieuse 
‚de V’humanité. — La foi en Dieu. ll se termine par des conclusions géné- 
rales, un tableau chronologiqueet des tables, lune des citations bibliques, _— 
une deuxième des noms de personnes, une troisième des noms géographi-— 
ques et historiques, enfin un index alphabétique des matières. ' 

Par son exposé simple à souhait, méthodique, précis, exact, ce volume, En 
qui est une théologie de l’Ancien Testament à l'usage des jeunes, se Ki 
recommande à l’attention des professeurs de religion de l'enseignement E 
moyen. Comme le dit très justement Son Exc. Mgr André Charue, SE: 

Ì 
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évêque de Namur, «non seulement il formera mieux nos petits jeunes 
gens, mais même les plus grands, voire les séminaristes y trouveront 
une synthèse bienfaisante ». 


Pavol: 


J. MICHL. De Evangeliën. Geschiedenis of Legende? Vertaald door 
L. VAN HULLE, S. T. B. Met een voorrede van P. VAN IMSCHOOT, : 
Brugge, Beyaert, 1945. 19 x 12 cm. 128 p. Prijs: 60 fr. 8 
De evangeliën zijn de voornaamste bronnen die de leer en het leven _ 
van Jesus beschrijven. «Hebben ze geschiedkundige waarde? Of blijken  : 
ze zoo onbetrouwbaar, dat ze voor het opmaken van de levensgeschiedenis E 
van den Stichter van het christendom heelemaal niets of althans niet 3 
veel zekers meer hebben aan te bieden ? ». E 
Dit is de vraag die in dit boekje wordt gesteld en opgelost. «Het belang 3 
van deze vraag valt in ’toog. Met het antwoord er op staat of valt het 4 


christendom. Zijn de evangeliën geen geloofwaardige geschiedbronnen, 
dan zweeft ons christendom in de lucht» (bl. 8). 4 
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Vermits we reeds dit degelijk werkje hebben besproken (1), hoeven we 
niet meer de verdiensten en den inhoud er van uiteen te zetten. Om de 
nuttige, mooie en getrouwe vertaling dient de vlijtige E. H. Van Hulle 
„oprecht gelukgewenscht. 

Pval: 


FE. CEUPPENS, Theologia Biblica, III. De Incarnatione ac Redemp- 
tione. Pars 1. De. Incarnatione, Romae, 1939. 17 x 24 cm., 290 p. 


À Des circonstances ont retardé démesurément le compte-rendu de ce 
livre. J’espère que auteur voudra bien lexcuser. 

Ce volume, le troisième de la série intitulée Theologia Biblica est-bâti 
sur le même type que les précédents (2). L’'on pourrait chicaner à propos 
de ce titre: il promet plus que ce que donne le livre, qui est plutôt un 
Spicilegium Biblicum à usage des théologiens. Mais, puisque c'est pour 
eux qu’il l'a écrit, le P. Ceuppens a bien fait d’adopter l'ordre de la Somme 
de S. Thomas. Il leur rend un service signalé en leur fournissant des 
bases scripturaires solides pour leurs thèses. 

Le P, Ceuppens élimine sans pitié les textes trop souvent encore cités 
comme preuves de certains dogmes, mais qui, dans leur contexte et leur 
sens littéral, ne s’y réfèrent pas, p. ex. les descriptions poétiques de la 
sagesse divine (Prov., Eccli., Sap), que l'on a prise à tort pour une 
hypostase, alors qu’elle n’est que la personnification d’un attribut divin. 
En revanche, il expose en déêtail et établit solidement le sens des passa- 
ges bibliques d'où sont issus les dogmes définis par ’Église. 

Sur certaines interprétations, l'on peut n’être pas d'accord avec l'auteur. 
Ainsi nous pensons qu’il pousse trop le sens des paroles du Père au 
baptême de Jésus: «Tu es mon fils bien-aimé; en toi j'ai mis mes com- 
plaisances» (Mc. 1!!). Sans doute l’expression «fils bien-aimé» équivaut 
à «fils unique», mais du fait que Jésus est appelé le fils unique de 
Dieu, il ne suit pas nécessairement qu’il possède la même nature que 
son Père. De même la confession de S. Pierre à Césarée, même dans Ie 
texte de Mt, exprime plutôt la messianité que la divinité de Jésus (3). 
Ces remarques ne sont pas destinées à déprécier le travail érudit, con- 
sciencieux et up to date du P., Ceuppens. 

Pv.nl? 


L. VAN DE WALLE, Wie is Jesus Christus, 2e druk, Brugge, Beyaert, 
1945. 11 X 18 cm., 169 p. Prijs: 37,50 fr. 


Dit verdienstelijk werkje, dat terecht met grooten bijval werd 
onthaald, hebben wij reeds in ons tijdschrift besproken (4). 


(1) Collat. Gand., 1945, p. 47. 
(2) Collat. Gand., 1939, p. 49. 
(3) Cfr. W. Goossens, Coll. Gand., 1945, p. 61 ss. 
(4) Collat. Gand., 1940, p. 67. 
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APOLOGETICA ET THEOLOGIA DOGMATICA 


A. VAN HOVE, De stichting der Kerk door Christus (De Steenrots, 
ne 1), Antwerpen, ’t Groeit, 1945, 18 x 12 cm., 48 bl; 20 fr. 


Dit werkje van Mag. Van Hove, professor aan het Seminarie te Meche- 
len, opent waardig de nieuwe, vulgariseerende apologetische en religieuse 
brochurenreeks De Steenrots over den godsdienst, Christus, de H. Kerk 
en de H. Schrift. De auteur houdt zich nagenoeg uitsluitend aan de 
gegevens van het Evangelie, en ziet af van eigenlijke apologetica, 
critisch onderzoek en polemiek met Protestanten en Rationalisten, maar 
geeft een irenische, positieve, zakelijke en heldere uiteenzetting der 
klassieke katholieke leer en argumenten. Hij handelt vooreerst over 
Jesus’ prediking van het rijk Gods: na een korte ontleding der voor- 
naamste parabelen en gezegden over dit thema, bepaalt hij de verhou- 
ding van het rijk Gods tot de Kerk: «De Kerk is enkel de aardsche 
phase van het rijk Gods, of beter nog, zij is het uitwendig en concreet 
middel dat Gods rijk of heerschappij over de menschen tot stand brengt 
en beveiligt». Daarna bewijst de schrijver achtereenvolgens het hiërar- 
chisch en het monarchisch karakter van Christus’ Kerk, m. a. w. de 
stichting van het bisschopsambt en van het pausdom. Wij wenschen 
aan dit vulgarisatiewerkje van het beste allooi een ruime verspreiding. 

W. A. 


CH. JOURNET, L'Eglise du Verbe Incarné. Essai de théologie spécu- 
lative. 1. La hiérarchie apostolique, Bruges, Desclée-De Brouwer, 
(1941). 25 x 16 cm, XVIII -734 p.; 120 fr. b. 


Ce dense volume ne constitue que le premier des quatre livres d’un 
vaste travail d’ensemble, préparé par M. Charles Journet, professeur au 
Grand Séminaire de Fribourg-en-Suisse. L’auteur y tentera «du point de 
vue de la théologie spéculative, d’expliquer l'Eglise par les quatre cau- 
ses dont elle résulte — la cause efficiente, les causes matérielle et for- 
melle, la cause finale». 

Dans ce premier livre l'auteur parle tout de suite en général « des pha- 
ses de l'acte générateur de Église ou des divers régimes successifs de 
PÉglise» (ch. I. Puis il s’arrête au régime actuel de '’Église pour trai- 
ter, d'une manière encore sommaire, de sa cause immédiate, à savoir de 
la hiérarchie apostolique (ch. II). Il étudie ensuite plus en particulier les 
deux pouvoirs de la hiérarchie, à savoir le pouvoir d'ordre (ch. III) et le 
pouvoir de juridiction (ch. IV à VIII, ainsi que l’unité et laction de la 
hiérarchie (ch. IX). Il traite enfin de lapostolicité considérée comme 
propriëté et comme note de la véritable. Église (ch. X). 

Ce rapide coup d’ceil sur le plan de l’ouvrage est incapable de donner 


une idée suffisante de labondance et de la variété des. sujets traités. 


Pour les faire entrevoir il faudrait transcrire en grande partie la table, 
relativement détaillée, des matières. Contentons nous de relever quelques 
questions examinées aux ch. IV-VIII relatifs au pouvoir de juridiction: 
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la juridiction extraordinaire ou apostolat; pouvoir déclaratif et pouvoir 
canonique; rapports du pouvoir canonique et du pouvoir politique (e. 
a., les exigences essentielles de l’Église dans les rapports avec l'État; le 
régime de la chrétienté profane; le régime de la chrétienté sociale); les 
degrés de l'assistance juridictionnelle; message spéculatif et message 
pratique de l’Église; apostolat et épiscopat; la juridiction particulière 
propre aux évêques; la juridiction universelle ou souveraine. 

Un ouvrage qui touche à tant de problèmes ne saurait pas les étudier 
tous avec le même soin et la même ampleur. Sur plusieurs points nous 
ne saurions, nous rallier aux positions défendues ou aux raisons alléguées 
par l'auteur: ainsi, pour nous borner à un seul exemple, la thèse relative 
à la science des Apôtres ne nous agrée pas. Mais nous tenons à soulig- 
ner la richesse doctrinale, la clarté de l'exposé, la limpidité du style et 
Pélévation de la pensée qui caractérisent cette étude. Malgré sa den- 
sité, le livre est de ceux qui ne sont pas destinés exclusivement aux 
théologiens de profession. Il mérite d'être recommandé aux prêtres et 
même aux laïcs cultivés, qui y puiseront une connaissance plus ample 
et un amour plus éclairé de cette institution divine qui, à travers les 
siècles, poursuit l'oeuvre du Verbe Incarné. W. G. 


J. TYCIAK, Mariengeheimnisse, Regensburg, Pustet, 1940. 20 x 12 cm, 
124 bl. ; 2.30 Mk.; geb. 3 Mk. 


Met diep religieuze en vaak lyrische bezieling bezingt J. Tyciak de 
Maria-mysteriën. Zooals hij het in het voorwoord zegt, heeft hij er naar 
gestreefd aan te toonen hoe de Maagd van Nazareth in het geheel der 
bovennatuurlijke werkelijkheden organisch is ingeschakeld en zich be- 
vindt aan het kruispunt der Christus-mysteriën. Hij heeft vooral getracht 
de rol van Maria in de heilseconomie uit te stippelen en wel zoo, — in 
den geest van Scheeben, — haar medewerking aan het verlossingswerk 
te schetsen, dat het middelaarschap van Christus niet in de schaduw, 
maar in een helder daglicht wordt gesteld. 

Hoewel het plan ons niet zeer logisch voorkomt en sommige stellingen 
of gedachten (o. a. de thesis over de naaste medewerking aan de 
objectieve verlossing) ons weinig bevallen, meenen wij het vulgarisatie- 
werkje te moeten aanbevelen: het bevat aangepaste stof voor geestelijke 
lezing en meditatie en zal tot de bevordering der Maria devotie werkelijk 
bijdragen. W. G. 


RUDOLF GRABER, Maria im Gottgeheimnis der Schöpfung. Ein 
Beitrag zum metaphysischen Wesen des Christentums, Regensburg, 
Pustet, 1940. 20 x 11 cm., 122 p.; 2 Mk. 


Dit werkje wil niet doorgaan als een volledige wetenschappelijke ver- 
handeling over «de metaphysica der geslachten», maar streeft er toch 
naar eenigermate het wezen van het Christendom van dit standpunt uit 
te belichten. De hoofdgedachte schijnt ons kernachtig uitgedrukt in deze 
woorden uit het laatste hoofdstuk : «Die Vermählung der Seele mit Gott... 
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das ist die Enthüllung des allen unseren Betrachtungen zugrunde 
liegenden Geheimnisses, das ist die Antwort auf die Frage: Warum hat _— 
Gott in der Schöpfung des neuen, des christlichen Aeons das Schwäche 
auserwählt? Warum Maria, Sophia, Ekklesia, Virgo und Anima? Warum _ E 
bevorzugte er nicht als Ebenbild seiner gewaltigen Gotteskraft das _ 


Geschlecht der Göttersöhne, Donnersöhne, der prometheischen Ueber- 


menschen ? Warum musste Adonis sterben und Eros zum Gift entarten ?_ 


Warum ist schliesslich das metaphysische Wesen der Schöpfung überhaupt 
empfangend, wartend, sehnend, in ständiger Potenz sich hinzugeben, so 


dass Bulgakow geradezu sagen konnte: “In der Weiblichkeít liegt das Ke 


_Geheimnis der Welt 2”. Dit boek munt uit door originaliteit en rijkdom 
van gedachten. Weliswaar kunnen niet alle beschouwingen van den 


schrijver op zekerheid aanspraak maken, toch verdienen ze de welwillende _— 


aandacht van den lezer; sommige zijn oprecht heerlijk. Het geheel werpt 
een helder en weldoend licht op het Christendom. RS 


J..M. NIELEN, Ich glaube an die Auferstehung des Fleisches. 


Väterzeugnisse aus den ersten christlichen Jahrhunderten, ausge- 
wählt, erklärt und eingeleitet, Freiburg in Breisgau, Herder, 1941. 
19 x 12 cm., 112 bl. ; 2 Mk., geb. 2,60 Mk, 


Het geloof aan de verrijzenis der lichamen, dat in de Schriftuur en in 
het Symbolum der Apostelen reeds zoo duidelijk voorkomt, neemt in 
de oude patristische literatuur een niet geringe plaats in, zooals, van af de 
tweede eeuw, menig speciaal geschrift getuigt. De Kerkvaders hebben 
zich beijverd om de christelijke leer juist uiteen te zetten, te bewijzen 
en ze tegen menige dwaalleer, inzonderheid tegenover het spiritualisme 
der oude. heidensche wijsgeeren, der Gnostieken, der Manicheërs en der 
Priscillianisten, te verdedigen. In dit opusculum heeft Dr Nielen, schrijver 
van een waardevolle monographie over Gebet und Gottesdienst imm Neuen 


Testament (Freiburg in Br., Herder, 1937), eenige belangrijke getuigenissen 


van Kerkvaders (Athenagoras van Athene, Minucius Felix, Gregorius 
van Nyssa, Augustinus, Irenaeus, enz.) in vertaling weergegeven en van 
een inleiding voorzien. In het eerste deel geeft de auteur een zakelijke 
theologische beoordeeling van de patristische leerstellingen en van de 
beschouwingen waardoor ze gestaafd worden. Moge deze kleine bloemle- 


zing bijvelen belangstelling wekken voor de patristischeliteratuur. W.G. 


MGR. M. DE BAETS, Mijn Geloof. Derde druk bezorgd door L. VAN 
HULLE. Met een voorrede van Prof. Mag. J. COPPENS, Antwerpen, 
't Groeit, 1945. 20 x 13 cm., 110 bl; 45 fr. 


Bij het uitoefenen van hun ambt ondervinden de priesters niet zelden 
de behoefte aan een beknopt, zakelijk, juist en klaar exposé der katho- 
lieke geloofs- en zedenleer. Zij zuilen met genoegen en dankbaarheid 
vernemen dat de ijverige E. H. L. Van Hulle een nieuwe — de derde — 
uitgave heeft bezorgd van een werkje dat in die noodwendigheid voor- 
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ziet: Mijn Geloof van wijlen Mgr. De Baets. Ter wille van de actualiteit . 
van het onderwerp, werd het hoofdstuk over de Kerk gedeeltelijk bij- en 
omgewerkt. De overige wijzingen, licht en weinig talrijk, betreffen 
hoofdzakelijk de taal. In het dithyrambisch voorwoord geeft de 
Leuvensche hoogleeraar, Kan. J. Coppens, lucht aan zijn bewondering 
voor den auteur: « De Baets, zoo schrijft hij, is een van de meesters die 
op me zelf en op vele anderen, vóór en na mij, een diepen indruk heb- 
ben gemaakt. Ik heb, — venia sit mihi! — met zijn onderwijs gedweept, 
en ik denk thans nog met dank en heimwee terug aan de schoone 
seminariejaren waarin deze meester van de gedachte en van het woord 
van op den preekstoel in de stille en sombere Gentsche seminariekapel, 
te midden van de verschrikkingen van den eersten wereldoorlog, ons 
heerlijke danteske visioenen van de bovennatuurlijke wereld ten beste 
gaf. We hebben, dank zij hem, het bovennatuurlijke leven ontdekt, 
zooals wij er sindsdien nooit beter zijn in geslaagd». En prof. Coppens 
meent «in dit kleine gouden geloofsboekje dezelfde geloofszekerheid, 
dezelfde geesteshelderheid, zooniet dezelfde geestdrift» weer te vinden. 
Hij ziet er in «de vrucht van een gansch leven van denken, bidden, 


gelooven, van God zoeken en God vinden ». W. G. 


_J. VAN DER MEERSCH, De Mysterio, Brugis, Desclée-De Brouwer, 


1945. 22 X 15 cm., 70 p.; 40 fr. 

Auctor, olim in Majori Seminario Brugensi professor, de tuenda 
veritate revelata, theologica et philosophica jugiter fuit ac manet valde 
sollicitus, ac proinde pluries sententias quae ipsi errorem sapere vide- 
bantur, strenue ac severe impugnavit, plerumque quin merita, quando- 
que egregia, operum has sententias continentium simul indicaret. Sub 
titulo De Mysterio av ipso coadunantur nonnullae notulae criticae, 
quoad objectum inter se valde discrepantes; doectrina ipsi placens brevi- 
ter tantum et nonnisi intuitu thesium dijudicandarum refertur. Quattuor 
distinguuntur articuli: Art. 1. De mysterio liturgico, praesertim contra 
thesim (Die Mysteriengegenwart) P. Casel et, brevius, contra quasdam 
definitiones (puta Callewaert et Masure) sacrificii Missae ; Art. 2. De Mysteriis 
vitae Christi, in quo, inter alia, auctor compendiose exponit quae anno 1904 de 
origine Magnificat contra Exc. Dom. Ladeuze scripsit; Art. 3. De Myste- 
rio doctrinali, nempe de notione theologiae (praesertim contra P. Charlier) 
et de divisione theologiae (praesertim contra Tillmann et Thils); Art. 4. 
Adnotationes quaedam de origine Ecclesiae, de passibilitate et impassibi- 
litate Christi, necnon de quibusdam apparitionibus Christi. In nonnullis 
auctori assentire haud valemus. W.G. 


JEAN LEVIE, S. J., Sous les eux de l'incroyant (Museum Lessianum 
— Section théol. n. 40), Bruxelles, L'édition universelle, 1944, 
Biel be em. 990-p.: 60. Fr. 

Les études rassemblées dans ce volume concernent le problème de la 
foi et de lincroyance, mais ne constituent pas un ouvrage systématique 
d’apologétique. Elles exposent des idées que l'auteur a vécues, les résule 


tats d'un examen de conscience, fait par un croyant «sous les yeux de 


Vincroyant». Cet examen veut montrer aux chrétiens et faire entrevoir 
à «ceux du dehors» la profondeur et la complexité, lunité et ta logique _ 


interne de lattitude de foi. 


Dans une 1° partie l'auteur rencontre les difficultés et les problèmes _ 
qui surgissent devant une âme profondément chrétienne, en même temps js 


que farouchement intellectuelle, et qui cherche l’équilibre entre une 


raison qui tâche de se possédér et une foi qui est déjà en possession de 


Vâme. Il cherche la voie à suivre par le chrétien qui veut justifier et 


penser sa foi avec une sincérité absolue et décidée. Ce thème l’amène àl 


signaler les défauts de l’apologétique courante. Il s’oppose décidément à 
une apologétique qui se présente comme une science indépendante de la 
théologie, également accessible, et de la même facon, aux croyants et 
aux incroyants. «Le christianisme est formidablement un, unifié, cohé- 
rent; il ne devient pleinement intelligible qu’à condition d'atteindre le 
centre: «le Christ total dans son Eglise»; et si nous voulons que l'in- 
croyant comprenne quelque chose de la moindre de nos preuves, il faut 
Vorienter dès l’abord vers ce terme, envisagé par lui au moins comme 
hypothèse de travaíl… Il n'y a pas d’'arguments apologétiques séparés, qui 


soient décisifs, la synthèse seule faisant preuve définitive.; il n’y a pas _ 


d’'examen extérieur des faits historiques chrétiens totalement indépendant 


de l’étude de leur signification religieuse; il n’y a pas dans la marche 
vers la foi, une part du chemin, lapologétique, qu’on doit faire en _ 


rationaliste, en historien profane, décidé à n’acepter l’hypothèse chrétienne 
que si toutes les autres explications naturelles, vraisemblables ou simple- 
ment possibles… ont été préalablement et définitivement écartées» (p. 19-20). 
Et l'auteur démontre que la révélation qu'on croit déjà, s’introduit 
nécessairement dans lexamen des motifs de croire, que les principaux 
problèmes historiques, posés par la vie du Christ, ne se résolvent défini- 
tivement, comme questions d'histoire, que dépendemment du jugement de 
valeur qu'on porte sur leur ensemble. 


L’'apologétique courante a aussi le tort de négliger le rôle du sujet, 
Padaptation de âme aux raisons de croire. L'auteur traite cette question 
en partant des tentations contre la foi. Ici il montre comment, sous 
Pinfluence de la tentation de doute, l'intelligence prend conscience, en 
matière religieuse, de sa haute valeur et desa responsabilité; comment les 
tentations contre la foi manifestent les maladies latentes et les tendances 
néfastes de notre esprit, les lâchetés et les refus inconscients de notre 
volonté; comment, par la lutte contre le doute, intelligence se forme, 
se grandit, s'ennoblit, pour s'achever en un renoncement enrichissant qui 
s'appelle la foi. — L'auteur se demande ensuite ce que comporte l'exigence 
de «penser» notre foi. Il montre, entre autres, que dansla foi la raison se 
dépasse elle-même et par là reconquiert sa pleine vigueur; que le croyant? 
illuminé par la foi et enseigné par l'Église, peut et doit aborder coura- 
geusement tous les problèmes humains; que la «perspective du ciel» 
ne nous déracine pas de la terre, mais transfigure notre devoir humain 
et notre action terrestre. nn 
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Dans la 2° partie de son ouvrage l'auteur traite de lattitude à prendre 
envers les incroyants. Il fait remarquer que la logique de la doctine 
chrétienne nous commande de reconnaître et d’'accueillir la part de vérite 
contenue dans les systèmes étrangers ou hostiles; qu’elle exige le respect 
de l'adversaire et la prudence dans le jugement d'une perte de la foi ou 
d'un retard à croire; qu'elle nous défend d'employer à la légère le terme 
de mauvaise foi. — Dans une 2° étude, intitulée «exégèse catholique, 
exégèse protestante», l'auteur complète les conceptions proposées dans la 


1° partie sur Vótude apologétique des documents évangéliques qui relatent 


les faits chrétiens. Revelons cette remarque importante: Le catholique 
eroit Jésus continué par son Église, à la fois dans l'histoire et dominant 
Yhistoire; it croit que Jésus a confié sa doctrine à une Église, qu’il 
Pa chargée de dégager le sens des paroles du Christ au cours des siècles. 
Le protestant, séparant l'Eglise du Christ, ne verra jamais dans les 
paroles de Jésus que lVexpression rigoureuse, explicite, d'une pensée 
totalement interprétée par les circonstances immédiates, bornée à un 
temps, à un espace déterminé. Dès lors il n’y aura guère de parole, guère 
d'acte de Jésus que le catholique et ie protestant ne comprennent 
différemment. 

Dans la 3° partie l'auteur signale comment les vérités divines et les 
vertus chrétiennes peuvent être voilées aux veux de lincroyant par les 
étroitesses humaines du croyant. Sa sécurité doctrinale, son respect de 
Pautorité et de la tradition, son sensde la primauté de l'élément religieux 
peuvent aboutir à une rigidité étroite et unilatérale dans la pensée et 
action, à un exclusivisme de partisan, à une arrogance dominatrice. 


„A cette occasion l'auteur exhorte le prêtre à sauvegarder et à promouvoir, 


dans l'enseignement religieux, le sens du mystère, à encourager la libre 
initiative et la responsabilité personnelie des laïcs, à approfondir la 
conscience de ses obligations naturelles, de ses devoirs dits profanes. 
Ainsi le prêtre doit être plus disposé que personne à collaborer, selon sa 
vocation, au bien total de la communauté, et les catholiques doivent 
prendre loyalement leur place au service de la patrie. — Le livre termine 
par une éloquente et Émouvante confession de foi au Christ. 

Cet ouvrage fera Ie bien que l’auteur en espère: il rendra le chrétien 
plus heureux et plus fier de sa foi, plus conscient des exigences de 
celle-ci et plus soucieux d’y répondre, plus charitable aussi envers les 
incroyants. Il a en outre le grand mérite de chercher courageusement et 
avec une entière sincérité une s-lution adéquate à de graves problèmes 
et à d’'angoissantes difficultés, que tant d’auteurs évitent ou résolvent 
d'une manière peu satisfaisante ou irritante. La doctrine développée dans 
la l° partie est sans doute d'une grande portée et mérite toute l’attention 
de l'apologiste, de l'exégète et du théologien. lls y trouveront nombre de 
remarques pertinentes qui peuvent les aider à corriger leurs méthodes et 
leurs argumentations. 

Sans doute cette doctrine, prise en son ensemble, n'emportera pas tous 
les suffrages. Dans sa réaction justifiée et nécessaire contre l'apologétique 
courante, l'auteur a peut-être adopté un point de vue trop restreint, en 


EE 


se tenant continuellement «sous les yeux de lincroyant». Cette méthode E 
semble l'amener à réduire toute apologétique valable à celle qui s’adresse _ 


à lincroyant qui aborde en rationaliste létude historique des faits 
évangéliques. Cette méthode a pour conséquence d’exiger de l'apologétique 


qu’elle rende le christianisme «intelligible», autant que faire se peut, et 
jusque dans son centre: le Christ total dans son Eglise ‚ dexagérer la 


dépendance, réelle mais restreinte, de l’apologétique envers la théologie. 
Selon ‘la logique de son système, le P. Levie ne peut indiquer à 
Vincroyant qu’une seule voie apte à le conduire à la foi: «lincroyant 


doit se faire provisoirement chrétien de mentalité par un artifice de _ 


méthode » (p. 20 en note). Il concède que cela est malaisé, que la 
possibilité psychologique d'une telle attitude est probablement limitée. 
Plus loin il affirme qu’on vient à la foi «parce que, dans un indice, 
dans un signe, on a entrevu toute la synthèse chrétienne» (p. 53). 


L’histoire des conversions semble loin de confirmer ces conceptions: 


x 


nombre d’incroyants bien disposés semblent accéder à la foi par des 
voies plus simples et plus accessibles, avec une connaissance bien 
fragmentaire et incomplète de la synthèse chrétienne. Ce n'est qu’après 
leur conversion qu’ils découvrent progressivement, surtout par et dans 
une vie chrétienne sincèze, les richesses et l’unité interne de la doctrine 
catholique. 

Ces réserves ne tendent nullement à diminuer la valeur et la significa- 
tion de ce remarquable ouvrage. Parmi les livres consacrés au problème 
de la foi et de lincroyance il mérite une place de choix. 


Oo. S. 
PHILOSOPHIA 


JOHANNES LOTZ, S. J., und JOSEF DE VRIES, S. J., Die Welt des 
Menschen. Eine Vorschule zur Glaubenslehre, Regensburg, Fr. 
Pustet, 1940. 19 x 11 cm., 470 bl. ; 5,60 Mk. ; geb. 6.80 Mk. 


De auteurs stellen dit werk voor als een soort tegenhanger van de 
Kleine Laiendogmatik van L. von Rudloff (Cf. Coll. Gand., 1936, t. XXIII, 
bl. 168-169), als een Laienphilosophie. Door leeken bedoelen ze niet zoozeer 
niet-geestelijken dan wel niet-vakwijsgeeren. Waarlijk hebben ze 
een bondige en zakelijke, klare en levendige inleiding tot de wijsbegeer- 
te voor breede kringen van intellectueelen bezorgd. Men denke dus 
geenszins aan een vertaling van een saai en levensvreemd handboek. 
Slechts die problemen komen ter sprake die voor het begrijpen van den 
mensch en van zijn milieu van belang zijn en derhalve vitale waarde 
bezitten. Bovendien werd de stof gekozen en behandeld met het oog op 
de voorbereiding van den lezer tot de studie der geloofsleer. Deze twee 
kenmerken verklaren den titel en den ondertitel van het boek. Benevens 
een inleiding over goddelijke en menschelijke wijsheid (J. de Vries) en 
een slot over het nut der wijsbegeerte (J. Lotz), bevat de verhandeling 
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drie deelen: 1° over de waarheid der menschelijke kennis: kennisleer 


J. de Vries); 2? over den mensch in de wereld en in de bovenwereld: 
psychologie en theodicee (J. Lotz); 3° over het goede in het mensche- 
lijk handelen: ethica (J. de Vries). De laatste bladzijden geven practische 


wenken tot verdere studie. Aan de lezing van menige wel doordachte - 


bladzijde zal ook de vakphilosoof genoegen beleven. 

Dit boek zal ongetwijfeld succes hebben. We durven de hoop koesteren 
dat velen onder hen die uit hun studiejaren een ongunstigen indruk van 
de wijsbegeerte hebben meegedragen, bij de lezing van dit werk zich 
met de philosophie zullen verzoenen en wij aarzelen niet tot die proef 
vurig aan te sporen. W.G. 


‘H. J. DE VLEESCHAUWER, Op den drempel der wijsbegeerte. 
Antwerpen, De Sikkel, 1941. 22x 14 cm., 182 bl.; 28 fr. ; geb. 38 fr. 
Dit werk is «geen handboek en geen inleiding tot de wijsbegeerte in 


de technische beteekenis van het woord», maar «bestaat uit een opgave 
en bespreking van philosophische vraagstukken». Het handelt eerst over 


de groote thema’s der wijsgeerige bespiegeling: het kennen, het 
menschelijk handelen, het schoonheidsvraagstuk, het heilige, de geschie- 


_ denis, de techniek en de cultuur. Daarna schetst het den denk- en 


levensstijl van de Grieksche, van de middeteeuwsche, van de moderne en 
„van de hedendaagsche philosophie. Ten slotte onderzoekt het « wat wij 
van de wijsbegeerte mogen verwachten en welke van hare pretenties 
ijdel blijken». Tegenover «de traditioneele aanspraken der philosophie» 
neemt de schrijver een «negatieve houding» aan.-De grondpositie is 
een vrij sterk agnosticisme. Hieruit vloeien het scepticisme en het 


relativisme die bijna overal tot uiting komen. Het is niet toevailig dat 


de auteur schrijft: «De waarheid is niets meer dan een woord» (bl. 50). 
„Het werk werd terecht door sommigen streng beoordeeld (cf. bijv. Streven, 
1941, t. IX, bl. 68-73): ook wij kunnen het niet aanbevelen. W.G. 


G. KAFKA, Naturgesetz, Freiheit und Wunder, Paderborn, Bonita- 
cius-Druckerei, 1940. 22 Xx 14 cm., XII-124 bl.; 4,20 Mk. 


Het eerste deel van dit werk: Freiheit und, Notwendigkeit, bepaait de 
begrippen vrijheid (vr. v. keus en vr. om te handelen) en noodzakelijk- 
heid (logische, ethische en physische, beschouwd ’t zij als samenhang 
van voorwaarden, ’t zij als samenhang van oorzaken en doeleinden) en 
onderzoekt daarna de verhouding tusschen physische noodzakelijkheid 
en ethische vrijheid. De schrijver toont aan dat het axioma: «niets 
geschiedt zonder oorzaak», slechts geldt voor het physisch gebeuren, en 
hij verdedigt de stelling dat de werking van oorzaken en doeleinden 
_ slechts in de menschelijke wilsdaad ervaren wordt, en derhalve dat de 
wilsdaad niet eerst door hare herleiding tot algemeene natuurwetten 
verklaard wordt, maar integendeel onmiddellijk gevat wordt, en toelaat, 
door analogie, de activiteit in de levenlooze natuur te begrijpen. 
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In de tweede verhandeling: Wunder und Wissenschatt, onderzoekt Kafka 


achtereenvolgens: 1° de natuur van het wonder, 2° de kenbaarheid van _— 


van het mirakel en 3° de verhouding tusschen het wonder en den loop 


van het wereldgebeuren. Ook hier worden begrippen uiteengezet en _ 


verkeerde voorstellingen aan de critiek onderworpen. 

Het opzet van den schrijver schijnt geweest te zijn, niet een bondige 
en relatief eenvoudige inleiding tot de studie van de wilsvrijheid en 
van het mirakel te schrijven, maar veeleer een bijdrage te leveren tot 
de oplossing van sommige problemen in verband met die thema’s. Het 
boek is bijgevolg voor reeds eenigermate, ingewijde lezers bestemd. 

W. G. 


B. JANSEN, S.J., Die Geschichte der Erkenntnislehre in der neueren 
Philosophie bis Kant, Paderborn, Schöningh, 1940. 24 x 16 cm, 
300 bl. ; geb. 5,80 Mk. 


Dit boek werd opgevat als het eerste deel eener Geschichte der neueren 
Philosophie van het einde der middeleeuwen tot en met Kant, en wel 
eener «ideen - und problemhistorisch orientierten Geschichte», een werk 
dat in de katholieke wijsgeerige literatuur nog ontbrak. Het tweede en 
het derde deel, waarvan de redactie eveneens aan P. Bernhard Janssen, 
S.J., was opgedragen, zouden handelen over de geschiedenis der meta- 
physica en over die der practische philosophie. Wij weten niet in hoever 
de oorlog en het afsterven van den schrijver (7 Maart 1942) de verwezen- 
lijking van hetopzet hebben toegelaten. Wij kennen slechts het eerste deel. 

De aizemeene inleiding, die voor de drie deelen is bestemd, schetst raak 
geest en inhoud der moderne wijsbegeerte. Daarop volgt dan de ge- 
schiedenis der kennisleer. De eerste sectie brengt de geschiedenis der 
methodenleer: ze beschrijft eerst het zoeken naar nieuwe methoden 
(vooral in het domein der natuurlijke, godsdienstige en zedelijke weten- 
schappen)en daarna het toepassen dezer methoden (o.a. de mathematische, 
de empirische en de rationalistische). De tweede sectie is gewijd aan de 
evolutie der theorie over de kennis, en omvat een beschrijving der 
vóórkantiaansche ontwikkeling en een exposé van de leer van Kant. De 
bladzijden over de praekantiaansche wijsbegeerte handelen over volgende 
onderwerpen: 1. Het fundamenteel vraagstuk, mogelijkheid en voorwerp 
der kennis in het algemeen; 2. Geloof en wetenschap; 3. Ruimte en 
tijd; 4. De zinnelijke kennís; 5. De universalia; 6. De substantie; 7. De 
causaliteit; 8. Het psychologisme van Hume; 9. De metaphysische 
oordeelen ; 10. De stelling der toenmalige scholastische wijsgeeren ten 
opzichte van het probleem der kennis. 

De schrijver heeft gemeend te mogen afzien van literatuuropgave en 
van verwijzingen naar bronnen of benuttigde werken. Hij veronderstelt 
natuurlijk lezers die reeds eenigermate in de wijsbegeerte en hare 
geschiedenis zijn ingewijd. Dezen zullen den rijkdom van den inhoud, 


alsmede de zakelijkheid, de helderheid en het suggestief karakter der uit Lin 


eenzetting te recht sterk waardeeren. W.G. 
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A. HUFNAGEL, Die Wahrheit als philosophisch-theotugisches Problem 
bet Albert dem Deutschen (Grenzfragen zwischen Theologie und 
Philosophie, XVII), Bonn, Hanstein, 1940. 24 x 16 cm., X 11-108 bl; 
3,80 Mk. 

S. Albertus de Groote heeft zeer wel ingezien dat de waarheid problemen 
stelt van philosophischen en theologischen aard en hij heeft die problemen 


__ uitvoerig behandeld zoowel bij den aanvang (Comrmentarium in quatuor 


Libros Sententiarum en Summa de bono) als op het einde (Summa 
theologiae) van zijn letterkundige loopbaan. Dr Hufnagel zet deze leer 
trouw en systematisch uiteen, zorgvuldig rekening houdend met de 
feitelijke evolutie der gedachten van S. Albertus. Vooreerst gaat het over 


het wezen der waarheid (I), daarna over de verhouding tusschen de 


waarheid eenerzijds en het zijn (II), de waarden (III), de tijd (IV) en 
God (V) anderszijds. Het slot der verhandeling brengt een zakelijke his- 
torische en leerstellige beoordeeling van S. Albertus’ opvattingen. De auteur 
legt terecht nadruk op de blijvende waarde van de meeste elementen 


„en toont aan in welken zin deze dienen aangevuid. Deze methodische 


en gewetensvolle verhandeling is een degelijke bijdrage tot de studie 
van de wetenschappelijke physionomie van den Doctor universalis. 
W. G. 


VARIA 


Acta Pont. Academiae Romanae S. Thomae Ag. et religionis catho- 
licae, Nova series, vol. VII, 1941, Taurini-Romae, Marietti, 1941. 
BAX 1/ cm. 268 pr; 25-Lib. it. 


E decem articulis hujus voluminis septem agunt de historia antiqua et 
medievali historiae philosophiae et theologiae, potissimum de mente 
S. Augustini et S. Thomae. Objectumiplerumque ex ipso titulo suffi- 
cienter patet: M. Grabmann, Quaestio Gerardi de Abbatisvilla (+ 1272) de 
unitate intellectus contra monopsychismum averroisticum (editio textus 
juxta Cod. Vat.); A. Landgraf, Die Darstellung des hl, Thomas von den 
Wirkungen der Beschneidung im Spiegel der Frühscholastik; A. Landgraf, 
Die Stellungnahme der Frühscholastik zur Frage «utrum veniale peccatum 
possit fieri mortale»; A. Masnovo, 1 problemi di S. Agostino filosofo (in- 
dicantur problemata et circumstantiae in quibus mota fuerint a S. Au- 
gustino); P. Naddeo, S. Agostino, il dramma di sua vita, e la via d’as- 
cesaa Dio; P. Parente, Rapporto tra partecipazione e causalità in S. Tom- 
maso; A. Rozwadowski, De optismismo individuali secundum principia S. 
Thomae. Ceteri articuli magis directe sunt ordinis doctrinalis: M. Schulien, 
Nuovi orizzonti in campo di Etnologia edi storia delle religioni; G. Stan- 
ghetti, La moderna filosofia della scienza; A. Usenicnik, De potentia ma- 
teriae (quoad originem vitae, quoad animam humanam et quoad ingenium). 


Rationeeruditionis, duo articuli A. Landgraf specialem merentur mentio- 
nem. W.G. 


‚der Universiteit te Bonn, overleed den 2e" Mei 1939, op vijf-en-zestigjarigen 


maatschappij, de levensverbondene wetenschap en de hereeniging der 


et lege! W. G. 


HEINRICH FELS, Arnold Rademaihten OTE Rele A: _Aufsä 
ausgewählt und seinen Freunden und Schülern mit einem Gele: 
ag gewidmet, Bonn, Hanstein, 1940. 22 x 15 cm, VIII-172 BL 

3 Mk., geb. 4 Mk. 


Dr A. Rademacher, sedert 1912 professor aan de theologische Faculteit E 


ouderdom. Niet alleen zijn talrijke vrienden en oud-leerlingen, maar ook 
allen die door zijn geschriften, vooral door Religion und Leben (Freiburg _ 

. Br. 1925; 2° uitg. 1928), Religion und Bildung (Bonn, 1935) en Die Wieder- E 
vereinigung der christlichen Kirchen (Bonn, 1937) den adel van geest en 
ziel van dezen invloedrijken godsdienstigen denker hebben leeren waar- 
deeren, zullen Dr H. Fels innig danken om het bundelen en heruitgeven — 
dezer redevoeringen en artikelen. Ze vormen als een geestelijk testament _ 
van den overledene, daar ze handelen over thema’s die hem bijzonder 
nauw aan het hart lagen, te weten over de godsdienstige hernieuwing der — 


christelijke kerken. Ziehier de hoofdlijnen der inhoudstafel: 1. Religiöse 
Erneuerung: A. Religiöse Verinnerlichung; B. Religiöse Führerpersön- — 
lichkeit; C. Geist und Amt; Il. Lebendige Wissenschaft : A. Wissenschaft _ ES 
und Leben; B. Theologie und Seelsorge; C. Die Haltung des Klerus ge- 
genüber der religiös-kirchlichen Lage der Gegenwart; lil. Um die Wieder- — 
vereinigung der christlichen Kirchen: A. Die Kirche als göttlich-mensch- : 
liche Gemeinschaft und Gesellschaft; B. Um Erscheinung und Wesen E 2 
der Kirche; C. Gehorsam und Selbstverantwortung der Gläubigen gegen- 
über der Kifche. In het «Geleitwort» van Dr Fels worden persoon en 
werk van den afgestorvenen raak en treffend gekenschetst; een paar vol- 
zinnen dienen hier geciteerd: «Rademacher... war eine echte Johannes- 
natur. Liebe war das Wesen seines Lebens... Rademacher war mehr als 
ein Gelehrter. Er warein Weiser. In inm war die Wissenschaft zur Weis- _ 
heit geworden, lebendige Wissenschaft und Wissenschaft vom Lebendigen.- Ë 
Darum wollte Rademacher auch nichts wissen von der Theologentheo- 
logie, die an dem breiten und tiefen Strom des Lebens “in geruhiger 
Selbstzufriedenheit,, vorübergeht, ohne ihn zu beachten; er wollte eine 


‚ Priestertheologie, deren Tugenden die Demut, die Ehrfurcht und die Liebe 


sind. Denn die Theologie hat göttliches Leben zuïverkünden, und mensch- & 
lichem Leben zu dienen». Aan de priesters zeggen wij oprecht: Tolle 


PETER LIPPERT, S. J., Vom Endlichen zum Unendlichen, Freiburg E 
im Breisgau, Herder, 1940. 19 x 13 cm., 278 bl; geb. 3,80 Mk. ® 


Deze bundel essay’sis als een vervolg op de Aufstiege zum Ewigen: hij e 
bevat de tweede heift der artikelen door P. Lippert voor het tijdschrift 3 
Stimmen der Zeit geschreven. De uitgever is P. J. Kreitmaier, S. J., die — KE: 
onlangs een levendige en rake biographische schets van zijn diep be- 
treurden ordebroeder in het licht gaf (Peter Lippert, Der Mann? und sein 
Werk, Freiburg im Breisgau, 1938; cf. Coll. Gand., 1939, t. XXVI, bl. 64-65). 
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Ter aanduiding van den inhoud laten wij hier de titels der artikelen 

volgen: Der grosse Mensch im kleinen All; Natur, Kunst und Gott; Wenn 
unsere Toten auferstehen; Mensch und Maschine; Mensch und Tier; Der 
schöpferische. Mensch; Der persöntiche Faktor; Der Gemeinschaftsmensch; 
Der gläubige Mensch; Das Evangelium vom Kinde; Christus und der Geist 
des Abendlandes; Sicherungen; Menschen die ein Fehlguss sind. 
… De meeste bladzijden zijn echt typisch voor den denk- en schrijftrant 
van P. Lippert; zij getuigen van schrijvers fijn psychologische menschen- 
kennis en diep godsdienstig temperament. Bij lezers van Lipperts werken 
is verdere aanbeveling volstrekt overbodig. W. G. 


1. Weerstand. 2. Zuivering. 3. O. F. —F.I. 4. Kolen. 5. Gij gede- 
tineerden. Brochurenreeks « Katholiek Verweer » [FRANS JANSSENS] 
Baliestraat, 31, Gent. Prijs per brochure: 7.50 fr. 


De actie der gewapende « Weerstands-organisaties» en de herrie rond- 
om hun ontwapening. — Het probleem der verscheidene oorlogsmisdrij- 
ven en der «zuivering». — Ontstaan, ontwikkeling, activiteit en politieke 
ondergrond van het «Onafhankelijkheidsfront ». — Communistische agita- 
tie na de bevrijding en noodzakelijke hervormingen op economisch 
en sociaal gebied. — Wat een katholiek aan zijn gedetineerde en gestrafte 
geloofsgenooten wenscht voor te houden. 

Wie omtrent deze gepassionneerde problemen een degelijke documen- 
tatie verlangt; wie betrouwbare richtlijnen zoekt,en een zedelijk verant- 
woorde houding wil aannemen of voorhouden aan anderen, leze deze 
brochuren; zij blijven voor een goed deel hoogst actueel. O. S. 
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‚ De divinitate Christi juxta evangelia synoptica 
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